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विषय-सू ची 


बया ! 
. क्या खुदा इसानी कमजोरी की पेदावार है ? 


, इंसान की कमजोरी 


, श्राशा और निर्भवता का रहस्य 

, अनीश्वरवाद या प्रत्यक्ष प्रकृति का आतंक ? 
, क्या खुदा के लिए रचयिता चाहिए ? 

. क्या दुनिया में अधेर है ! 


अपनी बात 


अनीश्व रवाद-विरोब' से संबंधित “इदारा शहदते हक़” को चौथी 
ग्र थ-माला अनोश्व रबादियों के सनन्‍्देह” सेवा में प्रस्तुत है, इस पर 
हम अल्लाह का दिल को गहराई से शुक्र अदा करते हैं । 


इस पुस्तक में 'अनीश्वरवादियों के सन्देहों! का एक-एक करके 
उल्लेख किया गया है, पर प्रष्ठों की कमी के कारण इस का हक़ अदा 
नहीं हो पाया है । इस विषय और अन्य विषयों के लिए इस सेट की 
अगली और भअच्तिम पुस्तक “विज्ञान और भोौतिकवाद का अध्ययन 
उपयोगी रहेगा । 


हम अल्लाह से दुआ करते हैं कि जिस उद्देश्य के लिए ये पुस्तकें 


तेंयार की गयी हैं, उसे पुरा करे और इस काम को आगे बढ़ानें के 
लिए वह हम पर अतिरिक्त कृपा करे । 


“आकीदोरक 


झल्लाह--कइुपाशील, दयावान के नाम से 


क्या खुदा इंसानी कमजो री की पैदावार है ? 


ख़दा इंसानी कमजोरी की पैदावार है, यह एक विचार है, जिसे 
अनीश्वरवादी पूरी गम्भी रता के साथ सामने लाते हैं । इन लोगों के 
नजदीक इंसान प्राचीनकालों से खुदा को केवल इसलिए मानत्ता रहा 
है कि उस ने अपने आप को कमजोर महसूस किया, उसे सहारे की 
खोज हुई और उसने एक हस्ती की कल्पना करके उसे खुदा का नाम 
दे,दिया। वर्तमान युग का इंसान प्रकृति पर विजय पा चुका है, इस 
लिए उसे ऐसी हस्ती की कल्पना करने की जरूरत नहीं । आज का 
इंसान स्त्यं अपनी शक्ति पर भरोसा रखता है, वह झाप अपना दुख 
दूर कर लेता है, वह आप अ्रपता खुदा है । 

पर क्‍या यह वस्तुस्थिति का सही चित्रण हे ? क्‍या खूदा छ 
केवल इस लिए माना गया कि इंसान को एक सहारे की खोज थी 
और उसने किसी ठोस तक के बिना एक काल्पनिक हस्ती को सहारा 
बना लिया ? क्‍या मानव के निज में या सुष्टि में अल्लाह के 
वजूद पर कोई दलील नहीं है ? सृष्टि के चिह्न, मानव-मनोविज्ञांन 
और विश्व-धर्मों का विशाल और स-तर्क॑ साहित्य इस के खंडन के 
लिए,पर्याप्त है और स्वयं हम खुदा का इन्कार क्‍यों ?” 'खुदा है ! ! 
“क्या खुदा की जरूरत नहीं ? में इस समस्या पर निर्णायक वार्ता 
कर चुके हैं । 


्म्जन्फूँ 


ै 


फिर क्या हजारों वर्ष की लम्बी अवधि में अन्ध विश्वासियों और 
थूड़दिलों ने खुदा को माना और ज्ञानियों, विवे कियों, वीरों, योद्धाभ्रों 
ने खुदा का इंकार किया है ? यह एक ऐतिहासिक तथ्य है कि वर्तं- 
मान परिचिमी सभ्यता के आधिपत्य से पहले मानव-जाति सामान्य 
रूप से खुदा को मानती रही है और जिन ज्ञानियों और महान विभृ- 
तियों के आगे मानव-मस्तक श्रद्धा से कुक जाता है और जिन योद्धाओं 
और वीरों ने संसार से अपनी वीरता तथा संकल्पों का लोहा मनवा 
लिया है, लगभग वे सब के सब खुदा को मानने वाले थे । 


आज भी, जबकि अनीइ्वरवाद के हाथों में सत्ता, सम्प्रभुत्व और 
कजा और संस्कृति की अगुवाई है, इंसानों की वहुसंख्या खुदा को 
मानती है और पूरब और पदिचम के बहुत से चिन्तक, दाशनिक और 
ज्ञानी तथा विवेकी खुदा की हस्ती को स्वीकारते हैं। विज्ञान और 
वेज्ञानिकों का नाम अनीश्वरव। द के समर्थन में मुख्य रूप से लिया 
जाता है, पर क्या यह सही है ? जो व्यक्ति भी विज्ञान और वेज्ञा- 
निकों के वर्तमान विकास को जानता होगा, वह इस का उत्तर निषेध 
में देगा । सच तो यह है कि विज्ञान और अनीश्वरवाद के मध्य कोई 
सम्पर्क नहीं, इस के विपरीत विज्ञान की तमाम खोजें और आवि- 
प्कार अल्लाह के अस्तित्व की झ्ोर मार्म-दर्न करते हैं, 
इसी तरह जिन वेज्ञानिकों ने विज्ञान-जगत में गहरे प्रभाव छोड़ है, 
उनकी भारी संख्या खुदा को मानने वाली है या कम से कम इस विषय 
में खामोश है और इस खामोशी की वजह यह है कि खुदा के होने, 
न होने को समस्या मूलतः विज्ञान का नहीं, दशंन का विषय है। 
विज्ञान भृत द्रव्य, भोतिक सृष्टि और सृष्टि के नियमों से वार्ता 
करती है। सृष्टि से परे कोई शक्ति है कि नहीं विज्ञान का प्रत्यक्षतः 
इससे कोई सम्बन्ध नहीं, विज्ञान के इसी गुण के कारण ऊपरी दृष्टि 
रखने वालों को यह भ्रम हुआ कि विज्ञान भौतिकवाद को मानने 


षि 


वाला और खुदा का इन्कारी है और जब कि कुछ वेज्ञानिकों ने खुदा 
का इंकार कर दिया, तो लोगों ने इस इंकार को विज्ञान और उसकी 
खेषणाओं का परिणाम समभ लिया, हालांकि विज्ञान खुदा का 
इंकार करता है, यह कहना विज्ञान और उसके विपय से शअ्रज्ञान का 
फल या जान-बूक कर उसका ग़लत इस्तेमाल है । खुदा है या नहीं" 
यह समस्या विज्ञान के विषय से वास्तव में अलग हे । 


हम यह नहीं कहते कि श्राप खुदा को केवल इसलिए मान लें कि 
प्राचीनतम समय से मानव-जाति उसे मानती आयी है और इन 
मानने वालों में बड़ -वड़ लोग शामिल हैं। निश्चय ही खुदा का 
मानना या न मानना तकों ही के आधार पर होना चाहिए। हम 
इसी को सही समभे और हमने इसी राह को अपनाया है। अनी- 
इबवरवादियों से भी हमारी मांग यही है कि इधर-उबर की बाते करने 
के बजाए वे अपने दृष्टिकोण को तर्को से सिद्ध करें। खुदा इसानी 
कमजोरी की पैदावार है, यह कोई तक नहीं, मात्र एक दावा है, जिस 
के पीछे कोई तक नहीं और उसके खंडन के लिए इतनी बात काफ़ी 
है कि इतिहास के हर युग में बहुत-से ज्ञानी-विवेकी, वीर-योडा 
खुदा के आगे सिर भकाते रहे हैं। हां, जो लोग अपने सिवा तमाम 
इ सानों को अन्ध-विश्वासी और भीरु समभते हैं, वे जो चाहे फ़रमा 
सकते हैं, लेकिन ऐसे भ्रमग्रस्त लोग हम इंसानों के नेतृत्व और 
मार्ग-दशंन और इ सानी समस्याग्रों को हल करने के योग्य नही हैं 
खुदा इ सानी कमजोरी की पदावार है, इस तरह की फूुसफुसी बाते 
करके अनीश्वरवादी ख़ुदाउरस्ती के दृष्टिकोण को तो कमज़ोर नहीं 
कर सकते, हां ख़द अपने दृष्टिकोण को कमज़ोर कर लेते हैं। वे 
इस तरह इस बात का तक जुटाते हैं कि उनके पास व्यंग्य, उपहास 
और निर्थंक और निराधार बातों के सिवा कोई भी गंभीर तक नहीं 
है। कितनी आश्चर्यजनक है यह वास्तविकता कि जिन लोगों ने खुदा- 

ह 


परस्तों का मनोवैज्ञानिक विश्लेषण करके उन्हें अन्धविश्वासी और 
निबु द्धि सिद्ध करना चाहा था, उन्होंने अपनी इस हरकत से स्वयं 
ग्रपनी मनोवैज्ञानिक और बौद्धिक कमजोरी पर से पर्दा उठा दिया। 


गाज का भ्रमित व्यक्ति इस भ्रम में पड़ा है कि इस ने प्रक्ृ्ति 
पर विजय प्राप्त कर ली है और इसीलिए दंभी तथा अभिमानी सिर 
खुदा के आगे भुकने में अपना अनादर समभता है, लेकिन सच तो 
यह है कि यह आत्मश्रांति के अतिरिक्त और कुछ नहीं । प्रकृति पर 
विजय पाने का अर्थ यह है कि इसान प्राकृतिक नियमों की दासता 
से मुक्त हो जाए और उनका शासित होने के बजाए उनका शासक 
बन जाए, पर इस में इंसान को लेश मात्र भी सफलता नहीं मिली है 
और आगे भी सफलता की कोई संभावना दूर-दूर तक नहीं दीख 
पड़ती । इंसान प्रकृति-नियमों में जिस ,तरह पहले जकड़ा हुआ था, ठीक 
बसे ही आज भी जकड़ा हआ है | अन्तर केवल इतना हुआ है कि पहले 
इंसान को प्रकृति के थोड़े-से नियमों का ज्ञान था और अब उसे कुछ अधिक 
नियमों का ज्ञान हो गया है, लेकिन इस से इंसान की हैसियत में कोई 
अन्तर नहीं पड़ता । वह पहले भी प्रकृृति-नियमों का पाबंद और सृष्टि 
के ख्रष्टा के आरदेशाधीन था और आज भी उसको यही हैसियत बाक़ी 
है । पहले भी साधनों की बहुतायत, धन-दौलत का वाहुल्य और सत्ता 
के नशे में इंसान आपे से बाहर हो जाता और खुदा के आगे सिर 
भुकाने में ग्रपना अनादर समझता था और आज का इंसान भी ज्ञान 
और संस्क्ृति से सुसज्जित होकर दंभ और अभिमान के उसी अज्ञा- 
नतापूर्ण इतिहास को दोहरा रहा है। अन्तर केवल इतना हुआ है कि 
प्राची न युग का दंभी तथा उहंड व्यक्ति खुदा की अ्रवज्ञा तो करता 
था, पर इसका इंकार न करता था, पर आज का दंभी व्यक्ति खुदा 
के अस्तित्व ही से इंकार कर रहा है और इस तरह उसने दंभ और 
अभिमान की अज्ञानतापूर्ण भावना की पूर्ति कर दी है । 
० 


इंसान की कमजोरी 


इंसान की सबसे बड़ी कमजोरी यह है कि वह धन और सत्ता पा 
कर बहुत जल्द बहक जाता है और अपने आपको भूल जाता हैं। वह 
भला और सुधारक बनने के बजाए अन्याय और बिगाड और पहशुक्त्व 
की प्रतिमति बन जाता है, पहले भी यही होता रहा है और ज्ञान 
और संस्कृति के सम्पूर्ण विकास के बावजूद इंसान आज भी इसी 
कमजोरी का शिकार है और पहले से अ्रधिक शिकार है। आज 
संसार में हर ओर बिगाड और विद्रोह के जो अखाड ' स्थापित हैं 
और (दुनिया के बडे” जिस तरह इन अखाडों को बढ़ा रहे हैं और 
दुनिया को जानते-बुभते भयावह एटमी युद्ध की ओर धकेल रहे हैं, 
उसके पीछे इंसान की यही कमज़ोरी काम कर रही हे । वतमान 
युग का इसान ज्ञान-विज्ञान की ऊंचाइयों पर पहुंचने के वावजूद इस 
कमज़ोरी का, जो पूरी मानवता को डुबो देगी, कोई इलाज मालूम न 
कर सका, वह जो अन्तरिक्ष में यात्रा करने, पृथ्वी के चारों ओर 
चक्कर लगाने और चांद पर पहुंचने के योग्य हो गया, उसे धरती 
पर इसान की तरह चलना न आया-- 
ढूंढने वाला सितारों की गुज़्रगाहों का, 
अपने अफ्कार की दुनिया में सफ़र कर न सका |। 
जिस ने सूरज की शुआझ्नों को गिरफ़्तार किया, 
जिंदगी को शबे तारीक सहर कर न सका ॥' 
-“इक्रबाल 


१. (कवि कहता है कि) सितारों के मार्ग की खोज लगाने वाला (व्यक्ति) 
अपने विचचार-जगत में विचरण ने कर सका। जिस ने सूबे की 
किरणों को गिरफ्तार कर लिया, जीवन की अन्धचकारमय रात को 
उजाले में परिवर्तित न कर सका । 


है 


इस कमजोरी का आज़माया हुआ और उपयोगी इलाज एक ही 
है और वह यह कि इसान पर उसकी सही हैसियत स्पष्ट कर दी 
जाए। उसके भीतर इस बात का विश्वास पेदा कर दिया जाए कि वह 
अस्तित््वहीन था, सृष्टि के ख्रष्टा ने उसे अस्तित्त्व प्रदान किया, उसे 
बेहतरीन क्षमताएं दीं और उसी के पालनकत्त्‌ व्य के सहारे उसके 
जीवन की गाडी चल रही है। वह उसका साक्षात मुहताज है, उसकी 
हैसियत इस के सिवा कुछ नहीं कि वह उस का बन्दा और उसका 
शासित है और अपने कथन तथा कम में उसके सामने उत्तरदायी 
है। अगर उसने ईश-विस्मृति, बिगाड, अत्याचार और मानवता- 
विरोध की राह अपनायी तो वह सृष्टि के महान शासक की बड़ी 
यातनाओं से बच न सकेगा, यहां तक कि मौत भी उस यातना के 
रास्ते में र्कावट न होगी । इस तीव्र और शाश्वत यातना से मुक्ति 
पाने की इस के सिवा कोई शक्ल नहीं है कि वह खुदा का बन्दा और 
इन्सान बन कर रहे । 


खुदा की धारणा और उसके समक्ष उत्तरदायित्त्व के इस विश्वास 
ने धन तथा सत्ता की ऊंचाइयों पर पहुंचने के बाद भी इंसान को बह- 
कने से बचाया है ओर उसे अन्यायी तथा उद्द ड बनने नहीं दिया है। 
इस एक विश्वास के अतिरिक्त मानवता का पूरा इतिहास इंसान को 
काबू में रखने के किसी और उपाय से अनभिज्ञ है। कल भी 
यही इलाज उपयोगी था और आज भी यही इलाज 
उपयोगी है। अनीश्वरवादी इस इलाज को पूरी बेदर्दी से 
बर्बाद कर देते हैं, पर मानव-जाति को कोई और इलाज का तरीक़ा 
बता कर के नहीं देते । अब अगर इंसान अन्यायी तथा उदह ड बनता 
है और दुनिया नाश-विनाश के भयावह खड्ड में ज। गिरती है, तो 
उनकी बला से, वे उसके ज़िम्मेदार थोड़ ही हैं । 


कहा जाता है कि इंसान पहले कमज़ोर था, इसलिए खुदा को 
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मानने पर मजबूर था । आज का इंसान कमज़ोर नहीं है, वह अपार 
शक्ति रखता है, इसलिए उसे किसी अनदेखी शक्ति के श्रागे सिर 
भुकाने की आवश्यकता नहीं है, वह झ्राप अपनी समस्याओं से निबट 
सकता है। 
पर यह निःक्ृष्टतम आत्म-विस्मृति है, जिस में कोई व्यक्ति फंस 

सकता है। इसान पहले भी कमज़ोर था, और आज भी है, वह 
पहले भी रचित था और साक्षात मुहताज था और आज भी, उसकी 
इस हैसियत में कोई परिवत्त न नहीं आ्राया है । प्रकृति मनुप्य को जो 
देह, जो रूप, और जो क्षमताए' देकर संसार में भेजती है, उन्हीं को 
लिए हुए वह संसार में ञ्रा जाता है। उनमें से किसी चीज़ को इच्छा- 
नुसार चुन लेने की स्वतंत्रता न इसान को पहले प्राप्त थी, न आज 
है, न आगे कभी प्राप्त होगी, हालांकि इंसानी ज़िंदगी का पूरा निर्माण 
इसी आधार पर होता है। इसान को पहले भी इसका सामर्थ्य 
आप्त न था कि वह अपने जन्म के लिए परिवार, स्थान, समय, और 
हालात का अपनी इच्छानुसार चयन कर ले । 

श्राज भी उसे यह सामथ्य प्राप्त नहीं है और वह आगे भी इस मामले 
में मात्र विवश ही रहेगा, हालाँकि ये सब मामले इसान की जिंदगी 
ओर उसके भविष्य के बारे में निर्णायक पार्ट अदा करते हैं । जन्म के 
समय इ सान एक मांस का लोथड़ा होता है, जिसकी देख-रेख और 
लालन-पालन न किया जाए, तो उसको क्षमताञ्रों का विक्रास तो बड़ी 
वात, उस का जीवित रहना भी कठिन है | इंसान की विवशवता यथा- 
स्थिति वाक़ी है। इंसान मात्र श्रनस्तित्व वाला होता है, फिर वह दुर्ब॑- 
लता और विवशता की स्थिति में पैदा होता है, फिर युवावस्था को 
पहुंचकर बहुत-सी शक्तियों से मालामाल होता है, फिर वह बुढ़ापे का 
शिकार होता है और उसकी शक्तियां एक-एक करके जवाब देने 
लगती हैं, यहां तक कि मौत के भयावह जबड़े उसके अस्तित्व को 
चबा कर उसके जीवन का अन्त कर देते हैं। इसान जिस प्रकार 


है 


इस मामले में पहले विवश था, आज भी विवश है श्ौर इस विवशता 
से छुटकारा पाने की कोई संभावना नहीं है। 

'तुम किस प्रकार अल्लाह का इन्कार करते हो, हालाँकि तुम 
जीवन से वंचित थे तो अल्लाह ने तुम्हें जीवन प्रदान किया, फिर 
वह तुम्हें मौत देगा, फिर वह तुम्हें जीवित कर देगा, फिर तुम उसी 
के षास लौटाए जाओ्ोगे ।' -सूरः बक़रः 

अल्लाह वह है, जिस ने तुम्हें कमज़ोरी से पैदा किया, फिर 
'कमज़ोरी के बाद शक्ति प्रदान की, फिर शक्ति के बाद कमज्ञोरी और 


बुढ़ापा पेदा किया ।' >सूरः रूम 
इ सान पहले भी हवा, गर्मी, पानी और भोजन का ज़रूरतमंद 

था और उनके बिना जीवित न रह सकता था और आज भी उसकी 
यह कमज़ोरी ज्यों की त्यों बाक़ी है । बीमारियां पहले भी इंसान को 
परेशान करती थीं और उसके जीवन के लिए ख़तरा बन जाती थीं 
और यही वस्तु-स्थिति श्रब भी चल रही है। बीमारियों पर क्राबू 
पाने का जो शोर है, उसकी वास्तविकता केवल इतनी है कि कुछ 
पुराने रोग घटे हैं तो कुछ दूसरे नये और विकट रोगों ने जगह ले ली 
है और टी. बी. और कैंसर और हार्ट अटेक सरीखे घातक रोग आम 
होते जा रहे हैं। युद्ध-अस्त्र इ सान के लिए पहले भी विनाश-कारण 
थे और आज भी हैं, इस अन्तर के साथ कि प्राचीन हथियारों के 
साथ नये हथियारों की वृद्धि हो गयी है, जो पुराने हथियारों से 
अधिक खतरनाक हैं और इनमें से कोई कोई तो पुरी इन्सानी दुनिया 
को नष्ट कर देने के लिए पर्याप्त हैं, जैसे एटमबम'और हाइड्रोजन बम 
"और इंसान है कि अपने विनाश के इन भारी-भरकम अस्त्रों के आगे 
बिल्कुल विवश है। पहले इंसान पर जल, थल ओर वायु से मौत शोर 
विनाश की वर्षा होती थी, भ्रब यह विनाश-वर्षा अन्तरिक्ष से भी हो 
सकेगी। देवी विपदाओं का शिकार इंसान पहले भी हुआ करता था, 
यर अब द्र तगामी सवारियों ओर वेज्ञानिक आविष्कारों ने देवी 
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विपदाओं के साथ यांत्रिक विपदाओं में भयावह वृद्धि कर दी है। 
मानव-समस्याएं आज से पहले भी विकट थीं, पर आज वे श्रसाध्य हो 
कर रह गयी हैं और कसे भी सुलभने का नाम नहीं लेतीं । सार यह 
कि सामान्‍य व्यक्ति आज भी उतना ही विवश और मजबूर है, जितना 
पहले कभी था, बल्कि पहले से बहुत ज़्यादा। रहे सत्तारूढ़ और 
धनी-मानी व्यक्ति तो वे पहले की तरह आज भी दूसरे इंसानों के 
प्रुहताज हैं। अगर यह सहारा समाप्त हो जाए तो बड़े से वड़ा इंसान 
भी सामान्य व्यक्तियों से अधिक कोई स्थान नहीं रखता और यह 
सहारा आए-दिन धोखा देता रहता है । 


आशा और निर्भयता का रहस्य 


यह एक अकादय सत्य है कि इंसान अपनी सर्वेश्र ष्ठ क्षमताश्रों 
ओर सर्वोच्च प्रगतियों के बाद भी निःशक्ति और विवश है। अब या 
तो आप यह मानिए कि वह सृष्टि की भ्र धी-बहरी शक्तियों के हाथ 
में विवश खिलौना है, जो उसे न जाने कब तोड़-फोड़ कर रख दे 
और उसकी सारी योजनाओं को क्षण भर में धूल में मिला दे या 
ग्राप यह मानिए कि इ सान उस सत्ता का शासित और उसके आगे 
पूर्णतः विवश है, जिसके नियमों में पूरी सूष्टि जकड़ी हुई है। इन 
दो बातों में से एक बात आपको स्वीकारनी होगी। अगर आप पहली 
बात स्वीका रते हैं, तो आप को एक प्रश्न का उत्तर देना होगा और 
वह यह है कि जिस प्रकार इंसान प्रकृति की ञ्र धी-बहरी शक्तियों के 
आगे कमजोर और विवश दीख पडता है, उसी प्रकार स्वयं ये शक्तियाँ 
प्रकृति-नियमों के आगे विवश और मजबूर दीख' पडती हैं, फिर वह 
कौन है, जिसके निर्धारित नियमों में तमाम झक्तियां जकडी हुई हैं ? 
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जिस सत्ता का क़ानून पूरी सृष्टि में चल रहा है, उसी के क़ानून का 
शासन इंसानी वजूद पर भी है लेकित इस बात से हट कर कि 
जकड़न और नियमन का यह दृष्टिकोण इ सान को भय और निराशा 
के गहरे खड्ड में धकेल देते वाला है, तनिक विचार तो कीजिए, कोई 
एक शक्ति नहीं, अगणित शक्तियां हैं, जो इ सान के खा जाने के लिए 
हर श्रोर मु ह खोले खड़ी हैं | ये शक्तियां चेतना नहीं रखतीं कि इन 
से किसी दया या न्याय की आशा की जा सके या इन्हें राज़ी करके 
इनके प्रकोप से बचने का कोई उपाय अपनाया जा सके । इस दृष्टि- 
कोण का परिणाम इसके अ्रतिरिक्त और क्‍या है कि मनुष्य अपने 
भविष्य से निराश हो जाए और उसका पूरा जीवन भय और आतंक 
को भेंट चढ़ जाए। ब्रिठेन का प्रसिद्ध अनीरवरवादी दाशनिक बट ड 
रसेल, सृप्टि के भौतिक स्पष्टीकरण को इन छाब्दों में बयान 
करता है-- 
इंसान श्रधी-बहरी शक्तियों के हाथ में एक ऐसा विवशज्ञ 
खिलोना है, जिसका कोई उद्द हय नहीं । उसका जन्म' और विकास, 
उस की आरजूए और तमनन्‍नाएं, उस के विश्वास और आस्थाएं 
व्यूहाणुओं के कार्य-कलाप का फल हैं । उसके जीवन का अन्त कब्र है 
और इसके बाद कोई अनुभूति और कोई दृष्टिकोण उसे जीवन प्रदान 
नहीं कर सकता । सदियों की जहोजेहद, उद्देश्य एवं लक्ष्य-प्राप्ति का 
लगाव, विभूतियों के कारनामे, सब सौर मंडल के साथ समाप्त होने 
वाली चीज़ें हैं । जब सृष्टि नष्ट प्राय होगी तो इंसानी चमत्कार भी 
उसके मलबे के नीचे दब कर रह जाए गे ।' 
कितना भयानक और निराशामूलक' है यह दृष्टिकोण, जिस 
किसी को यह दृष्टिकोण अ्रपील करता हो, वह बे-क्रिक्रक इसे 
अपनाए । हमें तो जो बात तथ्यपरक लगती है, वह यह है कि इंसान 
सृष्टि की अधो-बहरी शक्तियों के हाथ में विवश खिलौना होने के 
बजाए सृष्टि के शासक का शासित है, जो पूर्ण चेतता और गहन 


शैढ 


तत्त्वदशिता के साथ सुष्टि की व्यवस्था चला रहा है। वह अपनी 
रचनाशओ्रों पर श्रति दयालू है, और जो बन्दे उसकी मर्जी पर चलते 
हैं, उनके लिए उसकी कृपा शोर सहायता के द्वार खुल जाते हैं और 
सृष्टि की शक्तियां उनके साथ समरस हो जाती हैं। संसार में कोई 
शक्ति ऐसे व्यक्तियों का बाल भी ठेढ़ा नहीं कर सकती । खुदा परस्ती 
का यह दृष्टिकोण सही होने के साथ इंसान को भय, आतंक 
और निराशा से बचाने वाला और आशा और निर्भयता की राहें 


उस पर खोलने वाला है। 
यह एक ऐतिहासिक और मनोवेज्ञानिक तथ्य है कि भय और 


निराशा, व्यक्ति और राष्ट्र दोनों के लिए घातक विष समान हैं । 
इसके विपरीत निर्भवता और आशा, दो ऐसी रचनात्मक 
शक्तियां हैं, जो व्यक्तियों और राष्ट्रों की नव-जीवन प्रदान करतीं, 
उन्हें विकास-शिखर की ऊँचाइयों पर पहुंचातीं और उनके दुखों का 
इलाज सिद्ध होती हैं। इन दो शक्तियों का दामन अगर हाथ से न 
छूटे, तो परिस्थितियों के बहुत ज़्यादा बिगड़े होने के बावजूद यह 
आशा की जा सकती है कि परिस्थितियाँ बदली जा सकेंगी । इसके 
विपरीत अगर किसी क़ौम को भय या निराशा का घुन लग जाए, 
तो अ्रधिक संख्या और साधनों का बाहुल्‍य भी उसे अपमान, अनादर, 
गिरावट और नीचता से नहीं बचा सकता । 

इस निर्मम भौतिक जगत में जहां सृष्टि की श्र धी-बहरी शक्तियां 
मुंह फेलाए हुए इंसान को खाने के लिए हर तरफ़ मौजूद हैं और 
जहां सत्ताधारियों और धनवानों के हाथों हर श्लोर बिगाड़ और 
अन्याय का बाज़ार गर्म है, खुदा की जीवनदायी धारणा के अतिरिक्त 
कमज़ोरों के लिए भय और निराशा से बचने की कोई राह नहीं, यही 
वह विश्वास है जो बे-सहारा लोगों के लिए सहारा बनता है, जो 
साधनों के अभाव के वावजूद इंसान को भय और निराशा का शिकार 
नहीं होने देता और मकज़ोरों की कमजोरी का इलाज सिद्ध होताहै-- 
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लादीनी व लातीनी, किस पेच में उलभा तू, 
दारू है ज़ईफ़ों का ला ग़ालि-ब इल्लाह ।' -इक़बा 
ईश्व रवादियों का विश्वास होता है कि हानि-लाभ और जीव-* 
मृत्युत इंसान के अपने हाथ में है, न दूसरे इंसानों के वश्ष में, 
सृष्टि की अधी-बहरी शक्तियों के वश में, बल्कि सब कुछ केवर 
खुदा के हाथ में है, इसलिए न प्रभृत्वशालियों और धनवानों से डरः 
की ज़रूरत है, न सुष्टि की शक्तियों से, सारी शक्ति अल्लाह के हाथ 
में है और वह अकेले तमाम शक्तियों से निबटने के लिए काफ़ी है। 
शक्ति सारी की सारी अल्लाह ही के लिए है।'' 'वही है जो जीवन 
प्रदान करता और मौत देता है ।”* “ये वह लोग हैं कि जब इनसे लोगो 
ने कहा कि लोगो (शत्रुओं) ने तुम्हारे (मुक़ाबले) के लिए (बहुत 
सामग्री) इकट्ठा की है, तो तुम उनसे डरो, तो इससे उनका ईमान 
और बढ़ गया और उन्होंने कहा, अल्लाह हमारे लिए काफ़ी है और 
वह बेहतरीन कारसाज़ है।' -अाले इम्रान 
ऐसे परिस्थितियां यदि अनुकूल हों तो निराशा का कोई कारण 
नहीं, निर्णायक वस्तु परिस्थितियां नहीं, अल्लाह है, वह एक क्षण में 
हालात को बदल सकता और बदलता रहता है, वही है जो व्यक्तियों 
ओर राष्ट्रों को प्रभुत्त और आदर प्रदान करता और वही उनसे 
प्रभ्त्व और आदर छीन लेता है । 
'कहो, ऐ अल्लाह ! सत्ता के स्वामी ! तू जिसे चाहता है, सत्ता 
प्रदान करता है और जिससे चाहता है, सत्ता छीन लेता है । जिसे 
चाहता है, सम्मान देता है और जिसे चाहता है, अपमानित कर देता 





/ ज्नलीननननला-++ 


१. अनी इवरवाद और लातीनी, किन गृत्यियों में तू उलभा हुआ है, इस 
लिए कमज़ोरों का इलाज “उस खुदा के अलावा कीई प्रभृत्व 
वाला नही ही है, २. सूर: बक़र, ३. सु रः मुझ मिनून, 
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है, तेरे ही हाथ में सारी दौलत व नेमत है, निश्चय ही रा है 
पर समर्थ है ।' हक पा 

अगर हम अल्लाह की मर्ज़ो पर चल रहे मे और 8 हक से 
बचने की व्यवस्था कर रहे हैं, तो प्रतिकूत परिस्थितियों से प्रभावित 
होने का कोई कारण नहीं । जब अल्लाह हमारा सहारा है, तो किसी 
चीज़ से डरने का क्‍या प्रश्न ? 

और जो अल्लाह की अवज्ञा से बचेगा, अल्लाह उसके लिए राह 
पैदा कर देगा और उसे ऐसे स्थान से रोजी देगा, जिसका उसे गुभान 
तक न होगा, और जो अल्लाह पर भरोसा करेगा, अल्लाह उसके 
लिए काफी होगा । निश्चय ही अल्लाह अपने निर्णय को लागू करके 
रहता है, (अल-बत्ता) उसने हर चीज़ के लिए एक पझ्न्दाजा 
(योजना) मुक़रर कर रखा है ।' “सर: तलाक़ 

श्रल्लाह पर विश्वास और निराशा, दोनों एक दिल में जमा नहीं 
हो सकते, जहां अल्लाह पर यक्तीन होगा, वहां निराशा न होगी, जहां 
निराशा होगी, वहां खुदा पर यक्रीन न होगा । 

अल्लाह को रहमत से निराश न हो। निश्चय ही खुदा की रहमत 
ते सिफ़ काफ़िर और इंकारी निराश होते हैं।' “झ्ूूर : यूसुफ़ 

जुदा का इन्कार करते ही यह महान शक्ति हमसे छिन जाती है, 
यही कारण है कि खुदा के इंकारी जब भौतिक साधनों से महरूम 
ही जाते हैं, तो संसार उनके लिए श्र धेरा हो जाता है और वे आत्म- 
हत्या करके अपने कष्ट भरे जीवन का श्रन्त कर लेते हैं या अन्याय 
और उद््‌ डता के आगे धुटते टेक देते हैं, जैसा कि कप्युनिज़्म के 
वर्तमान नेता--ख्‌ रचेव --और उनके सा थियों ने स्वयं उनके अपने 
स्त्रीकारने के अनुसार कम्युनिज्म के भ्रूतपृर्व नेता स्टालिन--के अन्याय 
तथा उद्द डता के आगे घुटने टेक दिए थे । 

ईश्वरवाद और अनीश्वरवाद दो प्रतिकूल दृष्टिकोण हैं और 
मानव-जीवन पर उनके गहरे प्रभाव पड़ते हैं, उनसें से कौन-सा 
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दृष्टिकोण सही है, इसे तै करने का एक तरीक़ा यह है कि दोनों दृष्टि- 
कोणों के तर्कों पर विचार किया जाए और दूसरा तरीक़ा यह है कि 
जीवन पर उनके प्रभावों का जायजा लिया जाए | इस पहल से जब' 
आ्राप देखेंगे तो आपको मालूम होगा कि दोनों दृष्टिकोण जीवन पर 
प्रतिकूल प्रभाव डालते हैं । 

खुदा का इंकारी धन और सत्ता पा कर अन्याय और पेशाचिकता 
की प्रतिमृति बन जाता है, क्योंकि उसे अपने से किसी उच्चतर सत्ता 
के थ्रागे जवावदेही का भय नहीं होता। इसके विपरीत खुदा के 
हुजूर जवावदेही का भय खुदापरस्त (ईश्वरवादी) को अन्यायी 
और निष्ठर बनने से रोके रखता है। इसी तरह खुदा का इंकारी 
भौतिक सहारों के अभाव में भय, आतंक और निराशा का 
शिकार हो जाता है, क्योंकि तमाम भौतिक सहारे उससे छिन च्‌ के 
होते हैं और इन सहारों से हट कर किसी सहारे का वह क़ायल नहीं 
होता । इसके विपरीत निःसहाय होने की स्थिति में भी खुदा का 
सहारा खुदापरस्त को भय और निराशा का शिकार होने नहीं 
देता--यह हानि-लाभ का खूला हुआ माप है और इसे सामने रख 
कर हम आसानी से यह ते कर सकते हैं कि कौन-सा दृष्टिकोण 
सत्य और मानवता के लिए कल्याणप्रद है और कौन-सा दृष्टिकोण 
ग्रसत्य और मानवता के लिए घातक । 


अनीश्वरवाद या प्रत्यक्ष प्रकृति का आतंक ? 


अनीद्व रवादियों का विचार है कि धर्म प्रत्यक्ष प्रकृति से आतंकित 


होने के परिणामस्वरूप पैदा हुआ। मनुष्य ने हवा, पानी, आग, 
जमीन, पहाड़ और ऐसी दूसरी पृथ्वी की रचनाओं को स-शक्त और 
खतरनाक महसूस किया, उसे ख्याल हुग्रा कि ये प्रकृति से परे को 
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शक्ति की पोषक हैं, चुनांचे उसने उन्हें देवता मान लिया, वह सूर्य 
चन्द्र की महानता से भी प्रभावित हुआ और बे-भिक्रक इन देवताओं 
के आगे भी फुक गया । उसने अपने सिर पर तारों को जगमग-जग- 
मग॒ करते देखा । उसे विचार हुआ कि वे मेरे भाग्य के मालिक हैं 
झौर वह उनके पूजन में लग गया। उसने कुछ व्यक्तियों को धन- 
सत्ता या आ्राध्यात्मितता और आचरण में अपने से उच्चतर पाया 
और वह बे-झ्िफक उनके आगे झुक गया । इस टरह ख़दाओों की एक 
लम्बी सूची तैयार हो गयी, जो परिस्थितियों के अन्तर्गत घटती- 
बढ़ती रही, यहां तक कि परिस्थितियों के विकास ही के फलस्वरूप 
यह सूची घटते-घटते केवल एक खुदा पर सम्मिलित रह गयी और 
अब जबकि प्रक्ृति की प्रत्यक्ष बस्तुओ्रों से आतंकित होने का दौर 
खत्म हो चुका है और मनुष्य सृष्टि-व्यवस्था को अच्छी तरह समझ 
चुका है, एक खुदा को भी मानने की जरूरत नहीं रही है । 


यह बात निश्चित रूप से सही है कि प्रकृति के प्रत्यक्ष स्वरूप 
का रोब खाने ही के नतीजे में प्रत्यक्षयाद पेदा हुआ। इंसान ने 
बिना किसी बौद्धिक प्रमाण के, मात्र आतंकित हो, यह कल्पना कर 
ली कि प्रकृति के प्रत्यक्ष स्वरूप में परा प्राकृतिक और 'खुदाई शक्ति! 
मौजूद है, हालांकि ये शक्तियां स्वयं प्राकृतिक नियमों में जकड़ी हुई 
हैं और अपनी मूक भाषा में कह रही हैं कि वे शासक नहीं, शासित 
हैं, खुदा नहीं, खुदा के आदेशाधीन हैं । 

पर यह बात किसी प्रकार सही नहीं कि प्रकृति के प्रत्यक्ष स्वरूप 
से आ्रातंकित होने ही के नतीजे में एक खुदा की कल्पना जन्म लेती 
है। तोहीद (एकेश्वरवाद ) का भव्य भवन प्रत्यक्ष स्वरूप के आतंक 
पर नहीं, उसके निषेध पर खड़ा होता है। तौहीद का अर्थ इस के 
सिवा और क्या है कि इसान हो, जिन्‍न हो, फ़रिश्ता हो या और 
कोई धरती या आकाश का जीव, किसी के पास कोई शक्ति नहीं। 
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जीवन-मृत्यु, हानि-लाभ, भाग्य और आजीविका, हर चीज़ मात्र 
अल्लाह के हाथ में है । पूरी सृष्टि रचित, शासित, विवश और मुह- 
ताज है। रचयिता, स्वामी, शासक, उपास्य और श्राधिकारिक सत्ता 
तो केवल अल्लाह है । शिर्क खुदा के अतिरिक्त की शक्तियों का 
स्वीकरण है और तौहीद उसके अलावा की शक्तियों का पृर्ण इंकार, 
फिर भो अनीश्वरवादियों को आग्रह है कि तौहीद प्रकृति के प्रत्यक्ष 
स्वरूप से आतंकित होने का फल है-- 
खिरद का नाम जुनूँ रख दिया जुन का ख़िरद, 
जो चाहे आप का हुस्ने करिश्मा साज़् करे।' 

ऐसे ही यह बात सही नहीं है कि प्रत्यक्षवाद और शिर्क ( बहु- 
देववाद) ने (विकास करके तौहीद (एकेश्वरवाद) का रूप धारण 
कर लिया । डाविन का 'उद्विकास सिद्धांत' अभी तक प्रमाण चाहता 
है। यह एक सच्चाई है कि इस में भारी-भारी अभाव' हैं, जिन्हें अब 
तक पुरा नहीं किया जा सका है, पर यह सिद्धांत यदि सही सिद्ध भी 
हो जाए तो इसका सम्बन्ध भौतिकी से है, न कि इंसान के वैकल्पिक 
जीवन और उसके विचारों और सिद्धांतों से। यह ज्ञान-विज्ञान के 
प्रति बड़ा अन्याय होगा कि भौतिकी के एक सिद्धांत को किसी प्रमाण 
के बिना इंसान के चिन्तनात्मक तथा नैतिक जगत पर जबरदस्ती 
चेप दिया जाए। सच तो यह है कि इस वात का कोई वेज्ञानिक 
प्रमाण मोजूद नहीं है कि इ सान के चिन्तनात्मक तथा नैतिक जीवन 
में भी इसी प्रकार विकस हुआ है, जिस प्रकार डाविन के दृष्टिकोण 
के अनुसार भौतिक जगत में हुआ्ना है। इसक विपरीत इतिहास इस 
वात का प्रमाण जुदाता है कि जो बुराइयां हजारों वर्ष पहले मौजूद 


१. भ्र्थात बोद्धिकता का नाम भावना और भावना को बौद्धिकता कह 
दिया | यह दो आप का चमत्कारिक सौन्दर्य ही कर सकता है । 
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थीं, वे आज भी मौजूद हैं श्रौर जो भलाइयां आज पायी जाती हैं, 
उन का अस्तित्त्व हज़ारों वर्ष पहले भी था । ऐसे ही शिक आज से 
हज़ारों वर्ष पहले भी पाया जाता था और आज भी संसार की बहुत 
बडी आबादी शिक्क में डवी हुई है । बाइबिल और कुरआन के वयाव 
को न माना जाए, तब भी इतिहास से यह बात सिद्ध हो चुकी है कि 
तौहीद के मानते वाले कम से कम चार-पांच हजार साल पहले मोजूद 
थे और आज भी दुनिया के बहुत-से लोग तौहीद को स्वीकारते हू । 
अनीश्व रवाद को चिन्तनात्मक विकास की अन्तिम कड़ी और वर्ते- 
मात युग की उपज समझा जाता है और इसमें सन्देह नहीं कि इस 
का चलन वर्तमान युग ही में हुआ है, पर अब से हज़ारों वर्ष पहले 
यह दृष्टिकोण यूनान और भारत में मौजूद था और भारत में या 
शिर्क के कांथे से काँधा मिला कर अनीश्वरवाद का दावा करने वाले 
मौजूद थे, जिन की कोशिशों से श्रनीश्व रवाद की एक विचारूपारा 
और एक अनीइ्वरवादी सम्प्रदाय ने जन्म ले लिया था। बहुरहाल 
मानव-इतिहास निश्चित रूप से इस बात का खंडन करता है कि 
अनेकेश्वरवाद ने विकसित रूप ले कर एकेश्वरवाद का और एकेश्व र- 
बाद ने विकसित हो कर अनीश्वरवाद का रूप अपना लिया है। 


ैँ 


| 
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अनीइव रवादियों का विचार है कि प्रकृति के प्रत्यक्ष स्वरूप के 
आतंक का युग समाप्त हो गया, इसलिए खुदापरस्ती (ईश्वरवाद) 
को भी विदा हो जाना चाहिए और उसका स्थान अनीइ्वरबाद को 
ले लेना चाहिए, पर शायद वे इस सच्चाई को भूल जाते हैं कि अने- 
केश्वरवाद और अनीव्वरवाद, ये दोनों दृष्टिकोण प्रकृति के प्रत्यक्ष 
स्वरूपों के श्रातंक की उपज हैं, जब कि एकेश्वरवाद की धारणा ही 
बह एकमात्र धारणा है जो भौतिक शक्तियों के आतंक का पूर्णतः 
अन्त कर देता है। ज्ञान-विज्ञान और पद्चम के इतिहास से भिन्न 
लोग जानते हैं कि इस्लाम की एकेश्वरवादी धारणा और मुसलमानों 
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के ज्ञानात्मक तथा वेज्ञानिक विकास ही के कारण यूरोप ज्ञान-विज्ञान 
की वरततमान पराकाष्ठा तक पहुंचा है और अगर इस प्रत्यक्षवाद तथा 
अन्ध-विश्वास की बेडियां काटने में देर लगी है, तो इसके 
जिम्मेदार ईसाई धर्म के वे ग़लत मार्गदर्शक हैं, जिन्होंने हज़रत 
ईसा अले० के एकेश्वरवादी आह्वान में अनेकेश्वरवादी धर्म मिला 
४५३ का ज्ञान-विज्ञान के विकास-मार्ग में लौह-दीवार बन कर खड़े 
हो गये । 


एकेश्वरवाद और प्रत्यक्षवाद एक दूसरे के विलोम हैं । एकेश्वर- 
वाद प्रत्यक्षवाद के आतंक को मन व मस्तिष्क के एक-एक कोने से 
निकाल फेंकता है, इसलिए अगर प्रत्यक्षवाद का आतंक समाप्त हो 
रहा है, तो इस में एकेश्वरवाद के लिए मौत का पैग्राम नहीं, यह 
एकेश्वरवाद की सफलता मात्र है। ऐसे वातावरण और ऐसे युग में 
एकेश्वरवाद की धारणा बहुत तेजी से फैल सकेगी। यह एक वास्त- 
विकता है कि ज्ञान-विज्ञान के विकास में अनेकेश्वरव/द और गअनी- 
बवरवाद दोनों की मृत्यु का सन्देश है और तोौहीद (एकेश्वरवाद) 
और सच्ची खुदापरस्ती (ईश्वरवाद) के लिए जीवन-दाव और 
सफलता की शुभ-सूचना । द 


यह बात देखने में विचित्र-ली लगती है कि अनेकेश्वरवाद की 
भांति अनीश्व रवाद भी प्रत्यक्षवाद के आतंक का परिणाम है, पर 
क्या किया जाए, सच्चाई यही है और विचार करने पर झ्राए भी इसे 
मानने पर विवश होंगे । अने फेश्वरवादी भौतिक शक्तियों का रोब 
खा कर उन्हें खुदा की खुदाई में भागीदार वना लेता है, जबकि 
अनीश्व रवादी भूत-द्रव्य और भौतिक शक्तियों ही को पहला और 
आखिरी सब कुछ समझ लेता और भूत-द्वव्य को खुदाई स्थान देकर 
खुदा का इ कार कर देता है । अतीश्वरवादी की दृष्टि भूत-द्रव्य और 
उसके प्रत्यक्ष स्वरूप में फंस कर रह जाती है और वह भूत-व्य की 
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नतनताओं में इस तरह गुम हो जाता है कि बिल्कुल सामने की 
सच्चाइयां उस की नज़रों से श्रो मल हो जाती हैं। वह यह नहीं सोच 
पाता कि जब भृत-द्रव्य और सृष्टि शाइवत तथा प्राचीन नहीं हैं, तो 
उन्हें किसी सत्ता ने अवश्य ही जन्म दिया होगा। जब सृष्टि में 
सुदृढ़ व्यवस्था स्थापित है, तो निश्चय ही कोई सत्ता सृष्टि की व्यव- 
स्थापक होगी । जब इस ऐहिक जगत में अपूर्व तत््वदशिता और अनु- 
पम्र नियोजन है, तो निश्चय ही उसके पीछे किसी तत्त्वदर्शी और 
योजनाकार सत्ता की तत््वदर्शिता तथा नियोजन कार्यरत होगा और 
जब सृष्टि की हर-हर वस्तु भौतिक नियमों में जकड़ी हुई है तो 
निश्चित रूप से एक नियामक तथा द्यासक होगा, जिसने नियम वना 
कर पूरी शक्ति के साथ उसे लागू किया होगा, लेकिन इन बोलती 
सच्चाइयों तक पहुचना उसी समय संभव है, जब भोतिक जगत को 
नूतनताओं से आंखें चका चौंध न हो जाए । लेकिन होता यही है कि 
अनेकेश्व रवादी तथा अनीव्वरवादी, दोनों प्रकृति के प्रत्यक्ष स्वरूपों 
का रौब खा जाते हैं और उन्हें यह अवसर नहीं मिलता कि इस 
भौतिक प्रपंच से निकल कर उस सत्ता की सही अनुभूति कर सकें, 
जिसकी रचना-शक्ति, जिसकी पालन-शक्ति और जिसके सामथ्ये 
तथा तत्त्वरदशिता के बाह्य स्वरूप सृष्टि में हर ओर फले हुए हैं। 
अन्तर केवल इतना है कि अनेकेश्वरवादी खुदा का इंकार नहीं करता, 
वल्कि खुदा को स्वीकारते हुए बहुत से खुदाश्रों को उस की खुदाई में 
शरीक कर लेता है, जबकि अनीश्वरवादी भृत-द्रव्य के प्रत्यक्ष स्वरूपों 
और उनकी नतनताश्रों में गुम होकर खुदा ही का इंकार कर देता 
और भूत-द्रव्य को खुदाई के श्रेष्ठ स्थान पर बिठा देता है। कितनी 
बड़ी त्रासदी है यह कि इंसान सृष्टि व्यवस्था से परिचित होने के 
बाद भी प्रकृति के प्रत्यक्ष स्वरूपों के आतंक के जाल से निकल न 
सका, बल्कि इस 'मोहक प्रपंच' में पहले से अधिक फंस कर रह 
गया। आह [ इंसान की अनभिज्ञता और उसका थोथा ज्ञान ! 
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क्या ख दा के लिए रचयिता चाहिए? 


कहा जाता है कि ब्रिटेन के प्रसिद्ध दार्शनिक बट न्डरसेल के 
सामने यह प्रश्न आया कि खुदा सृष्टि का रचयिता है तो खुदा का 
रचयिता कौन है ?' वह इस प्रश्न का उत्तर त पा सका। अतएव 
उसने खुद्य को मानने से इन्कार कर दिया। पर यह सनन्‍्देह न तो 
नया है श्र न बटर न्‍ड रसेल' तक सीमित है। अब से कम से कम 
चौदह सौ वर्ष पहले यह सन्देह लोगों के मन में बेठा हुआ था । अत- 
एवं अल्लाह के आखिरी नबी हजरत मुहम्मद सल्लल्लाहु अज्ेहि व 
सललम ने इसका उल्लेख करके इसे 'शंतानी भ्रम” की हैसियत दी है 
और वह तरीका बताया है, जिस से ईमान वाले इस भ्रम से तिकल 
सके । 

ऐसा लगता है कि आज के प्रतीश्वरवादी सामान्य रूप से इस 
भ्रम में पड़े हुए हैं या कम से कम वे इस प्ररन को अ्रसाधारण महत्त्व 
देते हैं, क्योंकि जब भी किसी अनीश्वरवादी से वार्ता होती है और 
वह खुदा को मानने पर विवश होने लगता है, तो अन्त में वह इस 
प्रश्न को इस प्रकार सामने लाकर रख देता है, मानो खुदा के न होने 
का यह कोई निश्चित तर्क हो। 

यह प्रश्न देखने में पेचदार तथा न हल होने योग्य दीख' पड़ता 
है, पर जब आप इ से पर विचार करने बठगे, तो आप को यह जान 
कर प्रसन्‍तता होगी कि यहु एक लचर और निरर्थक वात है, जिसकी 
हैसियत वास्तव में शंतानी प्रपंच से अधिक नहीं है । 

वास्तव में उस मनोवृत्ति में सुधार होना चाहिए, जिस ते इस 
प्रशन का सहारा लेकर खुदा को मानने से इंकार कर दिया, क्‍योंकि 
इस प्रशइन का खुदा के होने, न होने से कोई सीधा सम्बन्ध नहीं है । 
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मूल समस्या यह है कि सृष्टि के चिह्नों से सृष्टि के स्रष्टा, व्यवस्था- 
पक और शासक का पता लगता है या नहीं ? अगर नहीं, तो इस 
प्रश्न का सहारा लेने की कदापि झ्रावश्यकता नहीं है। इस सहारे के 
बिता भी खुदा को स्वीकार न किया जाएगा, पर सुष्टि के चिह्न यदि 
खुले श्राम किसी ख्रष्टा तथा शासक का पता देते हैं और खुदा के 
बिता न सृष्टि का स्पष्टीकरण हो पाता है, और न इंसानी सम- 
स्याए हल होती हैं, तो ख़ुदा को मानने से मात्र इस कारण इंकार 
न किया जाएगा कि उसकी जात से सम्बन्धित एक प्रश्न हल नहीं 
हो रहा | ज्ञान-जगत में ऐसा कभी नहीं होता कि तमाम संबंधित 
प्रघन हल हो जाए, न ऐप्ता सम्भव है, अधिकांश प्रश्न हल हो जाए 
इसी को सफलता समझा जाता है। विज्ञान के निकाले परिणामों को 
अन्तिम समझ कर बिना किसी अनुनचि के स्वीकार कर लिया जाता 
है, पर--जेसा कि एक पश्चिमी वेज्ञानिक ने बद्रंड रसेल के इस 
सन्देह का उल्लेख करते हुए कहा है-विज्ञान की लगभग तमाम 
मान्यताओ्रों का यही हाल है। उनके बारे में बहुत-से ऐसे प्रइन पैदा 
होते हैं, जिनका किसी के पास कोई उत्तर नहीं है। पर इन प्रश्नों 
के कारण न इन मान्यताओं का इंकार किया जा सकता है और न 
इंकार करके विज्ञान-क्ष त्र में एक क़दम आगे बढ़ सकते हैं। फिर 
इसका झचित्य क्‍या है कि केवल एक प्रइन का उत्तर न पाने के 
कारण--इस शर्ते के साथ कि उसका वारतव में कोई उत्तर न हो- 
उस महान तथ्य का इ कार कर दिया जाए, जिसकी गवाही धरती 
ग्रौर आकाश की हर-हर वस्तु दे रही है, शायद मनोवृत्ति के इसी 
दोष को अल्लाह के रसूल सलल० ने शैतानी प्रपंच कहा है । 


पर क्या सच में यह कोई हल न होने वाला प्रहन है ? प्रश्न का 
विश्लेषण कीजिए तो आप को मालूम होगा कि इसकी हैसियत भ्रम 
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श्रथवा भ्रान्ति से श्रधिक नहीं है । प्रश्न यह है कि श्रगर ख़दा सब्टि 
का ख्रष्टा है तो ख़दा का रचयिता कौन है ? भ्रम पैदा करने का 
पहलू यह है कि खुदा और सूड्टि को प्रश्त में एक ही स्तर पर रख 
दिया गया है, मानो पहले से यह कल्पना कर लो गयी है कि खदा 
श्रौर सृष्टि एक ही श्रेगी को वच्जुए हैं ओर सृष्टि के लिए जिन 
बातों की श्राकश्यकता है, खुद को भी उन्हों वातों की ज़रूरत है, 
यहां तक कि सृष्टि के लिए कोई रचथिता मानना अनिवार्य हो तो 
यह भी अनिवाय है कि खुदा का कोई रचयिता माना जाए। 


पर यह बात उसी समय सही होगी, जब यह मालम हो जाए कि 
ख़ुदा और सृष्टि दोनों की श्रेणी तया परिस्थितियां एक जैसी हैं। पर 
उसकी एकरूपता के लिए किसी के पास कोई प्रमाण नहीं है, यही नहीं 
कोई सुशील तथा गंभीर स्वभाव का व्यक्ति, होश व हवास के साथ 
इस बात को स्वीकार नहीं कर सकता कि खदा और सृष्टि, दसरे 
गब्दों में, रचना और रचयिता, श्रेणी और परिस्थितियों की दृष्टि 
से समान हो सकते हैं । सच में यह प्रइन ऐसा ही है जैसे कोई व्यक्ति 
यह पूछ बठे कि हम और पृथ्वी की तमाम दूसरी चीज़ें पृथ्वी पर 
ठहरी हुई हैं, तो पृथ्वी किस चीज़ पर ठहरी हुई है ? यह प्रश्न इसी 
लिए तो ग़लत है कि प्रश्न कर्त्ता ने पृथ्वी को और उन चीज़ों को जो 
पृथ्वी पर ठहरी हुई हैं, समान हैसियत दे दी, उसने विचार किया 
कि जिस तरह हम ठहरे हुए हैं और हमें ठहरने के लिए पथ्वी के 
सहारे की ज़रूरत है, इसी प्रकार पृथ्वी भी ठहरी हुई होगी और उसे 
भी सहारे की ज़रूरत होगी, पर यह विचार इसलिए सही नहीं है 
कि पृथ्वी की और उन चीज़ों की जो पृथ्वी पर ठहरी हुई हैं, समान 
दशा नहीं है, हालाकि पृथ्वी पर पायी जाने वाली तमाम चीज़ें 
जमीनी भूत-द्रव्य ही से बनी हैं और उनका पृथ्वी से गहरा सम्बन्ध 
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है। इस गहरे सम्बन्ध के होते हुए भी पृथ्वी और उनके मध्य बड़ा 
अन्तर है, तो रचयिता श्रौर रचना के मध्य कितना महान अन्तर 
त्रोगा और दोनों को समान हैसियत देकर सोचना और प्रश्न करना 
कितना ग़लत होगा । 


जो लोग यह प्रश्न करते हैं, शायद उन्होंने सृष्टि, खुदा और 
रचना-कार्य किसी पर गंभीरतापूर्वक विचार नहीं किया, वरना वे' 
इस प्रकार की व्यथे की वात न कहते । रचना का अ्रर्थ इस के सिवा 
श्रौर क्या है कि एक वस्तु को, जो पहले मौजूद न थी, अस्तित्त्व 
प्रदान किया गया। जो व्यक्ति कहता है कि 'खुदा सृष्टि का रचयिता 
है दूसरे शब्दों में वह्‌ इस वात को स्वीकारता है कि सृष्टि पहले 
मौजूद न थी, फिर खुदा ने उसे पैदा किया। श्रगर कोई व्यक्ति सम- 
भता है कि सृष्टि रचना नहीं, शाश्वत और प्राचीन है, तो उसके 
दृष्टिकोण का अनिवाय तक़ाज़ा यह है कि सृष्टि का कोई रचयिता 
न हो, पर इस दृष्टिकोण के पोषक को यह प्रश्न करने का अधिकार 
नहीं है कि खुदा सृष्टि का रचयिता है, तो खुदा का रचयिता कौन 
है ?' यह प्रशतत उसी समय किया जा सकता है, जब आप किसी न 
किसी स्तर पर इसे मान लें कि सृष्टि का कोई न कोई रचयिता हो 
सकता है अर्थात आप मान लें कि सृष्टि पहले मौजूद न थी, फिर 
अस्तित्त्व में आ गयी, पर श्रगर झ्ाप सृध्टि को प्राचीन और शाइवत 
मानते हैं तो इस प्रकार का प्रश्न करने के बजाए आप सीधे-सीधे यह 
कहिए कि सृष्टि प्राचीन तथा शाइवत है, इसलिए उसके लिए किसी 
रचयिता का प्रइन ही नहीं उठता । 

इसी तरह सृष्टि किसी एक षस्तु का नाम नहीं है। हर वस्तु जो 
मौजूद थी, मौजूद है और मौजूद होगी श्र वह रचना है, सृष्टि है। 
सृष्टि केवल पृथ्वी और उसकी रचित वस्तुओं का माम नहीं है, वह 
मात्र सौर-मंडल पर भी आधारित नहीं है। जो तारे हमें नंगी श्रांख 
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और बड़े से बड़े दूरदशक यंत्रों द्वारा दीख पड़ रहे हैं, इन सब के योग 
का नाम भी सुष्टि नहीं है। जो सौर-मंडल और नभ-मंडल अन्तरिक्ष 
में मोजूद हैं (और एक नभ-मंडल में बहुत से सौर मंडल होते हैं) वे 
अपनी पिछली, वतंमान और आने वाली रचित वस्तुओं सहित सृष्टि 
का मात्र एक शअ्रश है | सृष्टि में वे तमाम तारे भी दाखिल है, जो 
अभी तक गठनाधीन हैं श्रौर उनकी वे व्यवस्थाएं भी, जो उनके गठन 
होने के बाद अस्तित्त्व में आएंगी, साथ ही वे तारे भी जो आगे कभी 
रचे जाए गे। ऐसे ही भ्रन्तरिक्ष में जो लहर, जो किरणें और जो 
शक्तियां मौजूद हैं, वे सभी सृष्टि में दाखिल हैं । सार यह॒कि सृष्टि 
नाम है पिछली, आ्राज की और आगे की तमाम रचित बस्तुग्नों के 
योग का, जिस से कोई रचना बाहर नहीं है । खुदा सृष्टि का ख्रष्टा 
है, इस का खुला हुआ अथ यह है कि खुदा उस हस्ती का नाम है जो 
सारी सृष्टि-- पिछली, झ्राज की और आगे की तमाम रचनाभों-- 
का रचयिता है | सृष्टि मौजूद न थी और वह मौजूद था, फिर उस 
ने अपने सामथ्य से तमाम रचनाओं को पेदा किया। दूसरे शब्दों में 
खुदा सुप्टि से पहले है, खुदा सृष्टि से परे है, खुदा सृष्टि का अब 
नहीं है, वह तमाम रचनाओ्रों से परे है, वह रचना नहीं है, वह 
रचथिता है । 

इस व्याख्या के बाद तनिक इस' वाक्य के तात्पयं का विचार 
कीजिए कि खुदा सुष्टि का रचयिता है तो खुदा का रचयिता कौन 
है ? कितना सुन्दर और अर्थंपूर्ण प्रश्न है यह ! सृष्टि तो न प्राचीन 
है, न शाश्वत, इसलिए उसका रचयिता होना अनिवाये है, पर खुदा 
के लिए यह प्रश्न क्यों पैदा हो गया कि इसका रचयिता कौन है! 
क्या खुदा प्राचीन और शाश्वत नहीं है ? क्‍या वह पहले मौजूद न 
था और बाद में किसी के पैदा करने से पैदा हुआ ? अ्रगर ऐसा है, 
तो निश्चय ही बह खुदा नहीं है, वह रचना है और सृष्टि--रचनाश्रों 
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का योग-का एक अ दा, हालाँकि प्रश्न सूप्टि या उसके किसी अश 
के बारे में नहीं, ख़दा के बारे म था, जो सृष्टि का श्र दश्ञ नहीं, सृष्टि 
का पदा करने वाला है । 

अगर ख॒दा सृष्टि से परे है और रचनाओ्रों के ज्षत्र में शामिल 

गीं है, तो उसके लिए रचयिता की धारणा आखिर कहां से पेदा हो 

गयी, रचथिता रचनाशओ्रों के लिए होता है, रचयिता के लिए नहीं । 
जो रचना नहीं, रचयिता है, जो अनस्तित्त्व से अस्तित्व म नहीं 
आया, बल्कि सदा से मौजूद है, उसके बारे में यह सवाल करना कि 
उसका पैदा करने वाला कौन है, श्रति मूर्खता की वात है । 

इस प्रइन का अर्थ तो यह हुआ कि ख़दा जो रचना नहीं है, और 
जो कभी पंदा नहीं हुआ, बल्कि हमेशा से हे, उसे पेंदा करने वाला 
और अनस्तित्त्व से अस्तित्त्व में लाने वाला कोन है ? क्या यह प्रदन 
प्रतिकुलताग्रों का योग नहीं है ? क्या आप इसे व्यर्थ के सिवा और किसी 
दब्द से याद कर सकते हैं ? आप मानते हैं कि खुदा सृष्टि--तमाम, 
पिछलो, आज की और श्ागे की रचनाओं--से परे है अर्थात यह 
रचना नहीं है और कभी पेदा नहीं हुआ, पर उसी क्षण आप गंभी- 
रतापुवंक यह प्रश्न जड़ देते हैं कि खुदा को किस ने पेदा किया 
और जब कोई व्यक्ति व्यर्थ की बात समझ कर प्रइव को नज़रंदाज़ 
कर देता है, तो श्राप पुकार उठते हैं कि देखो, ख़ुदापरस्तों (ईश- 
वादियों ) के पास इस प्रइन का कोई उत्तर नहीं है और आप इत्मी- 
नान के साथ खुदा का इन्कार कर देते हैं। यह दर्शन की आख़िर 
कौन सी क़रिस्म है ? क्‍या अनीश्वरवादी दर्शन की इमारत इसी 
प्रकार की शानदार बुनियादों पर उठी है ? -- 

बरीं ग्रक्ल व दानिश बबायद गिरीस्त । 

(इस बुद्धि और विवेक पर तो रोना ही चाहिए) 

अगर कोई व्यक्ति यह कहता है कि मैं सृष्टि के रचयिता को प्राचीन 
ओर शाश्वत नहीं स्वीकार करता, जिस तरह सृष्टि रचना है और 
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खुदा उसका रचयिता है उसी तरह, हो सकता है कि सृष्टि का 
रचथिता भी रचना हो, तो उसका पैदा करने वाला और रचयिता 
कौन हे ? 

उपरोक्त व्याख्या को नज़रंदाज़ करते हुए, किसी वाद-विवाद के 
बिना अगर यह बात ज्यों की त्यों मान ली जाए, तब भी हम किसी 
न हल होने वाली समस्या से दो-चार नहीं होते । दोराहों में से एक 
राह आप को वहरहाल अख्तियार करना पड़ेगी । सृष्टि के रचयिता 
को प्राचीन और शाध्वत मानिए, इस स्थिति में इस के लिए किसी 
रचयिता का प्रदइन ही नहीं उठता या उसे प्राचीन और शाश्वत व 
मानिए और रचना मान लीजिए । इस दशा में स्वयं आपके अपने 
दृष्टिकोण से निश्चय ही उसका भी कोई रचयिता होगा। यह एक 
अनिवायं-सी वात है कि कोई चोज़ स्वतः: अनस्तित्त्व से अस्तित्त्व में 
नहीं आ सकती, जत्र तक कि उसे अस्तित्व में लाने वाली हस्ती 
सौजूद न हो । इस 'रचयिता' का आप जो नाम चाहें, म/न लें, बहर- 
हाल आपको स्वयं अपने दृष्टिकोण के अनुसार उसे मानना होगा और 
यह आपकी ज़िम्मेदारी होगी कि आप बताए कि वह कौन है? 
ओर उसके गुण क्या हैं ? 

फिर सृष्टि के रचयिता के उस. 'कल्पित रचयिता' के बारे में 
प्रश्न पैदा होगा कि वह प्राचीन और शाश्वत है या रचना ? अगर 
आप उसे प्राचीन और शाश्वत मानते हैं तो फिर यह प्रश्न पैदा व 
होगा कि उसका रचयिता कौन है ? वरना उसके लिए भी कोई न 
कोई रचयिता आप को मानता ही पड़ेगा । बहरहाल इस प्रकार के 
कल्पित 'रचयिताओं' का, जिन में से हर एक रचयिता भी हो और 
रचना भी, चाहे आप कितना लम्बा सिलसिला क्‍यों न मान लें, अन्त 
में श्राप को एक सत्ता स्वीकार करनी ही होगी, जो रचयिता हो, पर 
रचना न हो, जो अनस्तित्त्व में न आयी हो, बल्कि प्राचीन ओर 
दारवत हो, सारांश यह कि जिस का कोई रचयिता न हो, बल्कि 
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अपनी ज़ात से क्रायम हो, ऐसी ही हस्ती को हम अल्लाह कहते हैं, 
रचना को हम खुदा नहीं कहते, चाहे वह इसरों की रचना का कारण 
ही क्‍यों न हो । ग 

रहे बीच के 'कल्पित रचवयिता, तो आप खुद फ़रमाएं कि उन 
को मानने का फल क्या है ? आपने उन्हें इसीलिए तो माना था कि 
खदा के लिए रचयिता मनवाने पर आप को आग्रह था, पर इसमें 
ग्रापको सफलता न मिल सकी । इस एक ग्रावश्यकता के अ्रतिरिक्त 
इन कल्पित सत्ताशझ्नों को मानने की न कोई ज़रूरत थी, न उनके 
मौजूद होने का कोई प्रमाण | इस प्रकार ये 'कल्पित रचयिता' जिन्हें 
किसी प्रमाण तथा तक॑ के बिना चाहे-ग्रनचाहे कल्पना कर किया 
गया था, आप से आप अनस्तित्व के पर्दे में छिप जाते हैं । 

यह एक स्पष्ट तथ्य है कि आप कोई न कोई प्राचीन तथा 
शाश्वत और अपनी जात में मोजूद सत्ता मानने पर मजबूर हैं। या 
आप सृष्टि को प्राचीन तथा शाइवत और श्रपनी ज़ात में मौजूद 
मानें या खुदा को प्राचीन तथा शाश्वत और अपनी ज़ात में मौजूद 
स्वीकार करें--जो लोग खुदा को नहीं मानते, वे सृष्टि को प्राचीन 
और शाइवत मानते हैं और जो लोग सृष्टि को रचना समभते हैं, 
वह खुदा को प्राचीन श्र शाश्वत और अपनी जात में आप मौजूद 
मानते हैं--यह कदापि असभव है कि सृष्टि रचना भी हो और खुदा 
भी । किसी वस्तु के रचना होने का अर्थ इसके सिवा और क्‍या है 
कि वह पहले मौजूद नहीं थी, फिर किसी ने इसे पअ्रस्तित्व प्रदान 
किया । अभ्रगर खुदा और सृष्टि दोनों की दोनों रचनाएं हों, तो इसका 
साफ़ और खुला अर्थ यह है कि एक समय था, जबकि उन में से कोई 
भी मौजूद न था| प्रइन यह है कि फिर अस्तित्व पायी हुई चीजें कैसे 
पैदा हो गयीं और अस्तित्व कहां से श्रा गया ? मात्र अभ्रनस्तित्व और 
पृर्ण अनस्तित्व से तो अस्तित्व प्रकट नहीं हो सकता । कोई चीज़ भी 
न हो और सब कुछ मौजूद हो जाए, यह कैसे संभव है ? अब या तो 
यह कहिए कि यहाँ कोई भी मौजूद नहीं, न सृष्टि, न खुदा या यह 
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कहिए कि कोई न कोई प्राचीन और शाइवत और अपनी जात में 
आप सत्ता मौजूद है, जिस से सबको अस्तित्व मिला है, तीसरी कोई 
दक्‍ल सम्भव नहीं । 

ग्गर आप एक प्राचीन और शाइवत अस्तित्व मानने के लिए 
तेयार नहीं तो अस्तित्व की इस सारी घमाघमी का आप को इंकार 
करना होगा जो सृष्टि के रूप में आप के आस-पास मौजूद है । आप 
को मानना पड़ेगा कि यहां न अस्तित्व है, न कोई अस्तित्व वाला 
अनस्तित्व के भयानक शून्य के अलावा यहां कुछ भी नहीं । 

पर अगर आप अपने अस्तित्व और अपने आस-पास की सृष्टि 
को एक ठोस सच्चाई समभते और इस जगत को अस्तित्व-जगत 
सोचते हैं, तो आप के लिए अनिवारय है कि या आप सृष्टि को प्राचीन 
तथा शाश्वत और अपनी ज्ञात से आप मौजूद मान लें और खुदा का 
इंकार कर दें या ख्‌ द। को प्राचीन तथा शाइवत और अपनी ज़ात में 
आप मौजूद मानें, मानो श्राप के लिए यह राह तो खुली हुई है कि 
आ्राप चाहें तो ख़ दा का इंकार कर दें, लेकिन अगर आप ख़दा को 

मानते हैं तो आपके लिए ज़रूरी हैँ कि आप उसे प्राचीन तथा शा- 

श्वत और अपनी ज्ञात में आप मौजूद मानें । आप किसी ऐसी स्थिति 
की कल्पना नहीं कर सकते कि ख़ दा तो हो पर प्राचीन तथा शा- 
श्वत और अपनी जात में आप मौजूद न हो । 

ख़ुदा का रचयिता कौन है ?” दोनों शक्‍लों में यह प्रश्न व्यय हो 
जाता है। पहली शक्ल में इसलिए कि आप सृष्टि को प्राचीन और 
शाइवत मानते हैं श्रौर इसके लिए किसी रचयिता को नहीं स्वीकारेते । 
जब आपके दृष्टिकोण से खुदा मौजूद ही नहीं है, तो उसे अ्रस्तित्त्व प्रदान 
करने वाले का प्रश्न किस प्रकार पैदा होता है ”? और दूसरी शक्ल 
में इसलिए कि श्राप ख दा को प्राचीन और शाइवत और अपने आप 
में मौजूद मानते हैं। जब ख़ दा सदा से है और उसका अस्तित्व 
अपना है, तो यह प्रश्न कहां से पेदा हो गया कि उसे किस ने अस्ति- 
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त्व प्रदान किया ? दोनों ही शकक्‍लों में यह प्रश्न स्पष्ट रूप से ग़लत 
है और आप अनोश्वरवादी हों या ईश्वरवादी, किसी भी दृष्टिकोण 
से आप के लिए इस प्रशइन के करने की गूंजाइश नहीं है । 


यह शैतान का प्रपंच नहीं तो भर क्या है कि एक व्यर्थ और 
निरर्थक प्रदन की श्राउ लेकर उस सत्ता का इंकार कर दिया जाए, जिस 
की निशानियां पूरी सृष्टि में फैली हुई हैं, जबकि उस प्रश्न से फिर 
भी छुटकारा न मिले, जिस के लिए ख्‌ दा का इंकार किया गया था। 
ग्रगर 'रचयिता कौन है ?” का उत्तर न मिलने के कारण आप खुदा 
का इंकार कर देते हैं, तो इस प्रश्न का उत्तर न मिलने की वजह से 
ग्राप सृष्टि का इ कार क्‍यों नहीं कर देते ? रचयिता के बिना आप 
खूदा के भ्रस्तित्व को मानने के लिए तैयार नहीं होते, पर रचयिता 
के बिना आप सृष्टि के अस्तित्व को स्वीकार कर लेते हैं। आप ख्‌ दा 
को प्राचीन और शाइवत मानने के लिए तेयार नहीं होते, पर ख दा 
का इंकार करते ही आप सृष्टि--हर क्षण परिवर्तनशील सुष्टि--को 
प्राचीन, शाइवत और अपनी जात में मौजूद मान लेते हैं । 


बसोरुत अक्ल ज हैरत कि ईच बुलअज्वीस्त 
(बुद्धि चकित है कि यह क्‍या तमाशा है) 


इन लोगों के सोचने का यह ढंग है कि जब खुदा को रचयिता 
के बिना मानना ही हूं तो क्‍यों न सृष्टि को ख्रष्टा के बिता मान 
लिया जाए और अगर ख़ुदा प्राचीन तथा शाइवत और अपनी ज्ञात 
में श्राप मौजूद ही हे तो क्यों न सृष्टि को प्राचीन, शाइवत और 
श्रपनी जात में आप मौजूद मान लिया जाए । दूसरे शब्दों में पैदा 
करने के इस सिलसिले को क्‍यों मान लिया जाए जो ख़दा के आगे 
कैसे भी नहीं बढ़ता । है 

क्या किसी सिलसिले को उसी समय मानना चाहिए जब' वह 
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असीम रूप से चलता रहे और कभी समाप्त न हो ? अगर यह बात 
सही हे तो सृष्टि में कोई सिलसिला ऐसा नहीं है जिसे माना जा 
सके । यहां का हर सिलसिला कहीं न कहीं जा कर अवश्य समाप्त 
हो जाता हे, जैसे सब मानते हैं कि सृष्टि की पूरी व्यवस्था कार्य- 
कारण के सहारे चल रही है । हर घटना जो सृष्टि में घटित होती 
है, उसका कोई न कोई कारण अवश्य होता है और फिर उत्त कारण 
का भी कारण होता है, पर सृष्टि और भृत-द्रब्य का क्या कारण है ? 
अनीश्वरवादियों के पास इस का उत्तर नहीं है, तो क्या कार्य-कारण 
क्रम का इसलिए इन्कार कर दिया जाए कि वह सृष्टि या भृत-द्वव्य 
के आगे नहीं चलता। 

एक दूसरे उदाहरण को लीजिए । सृष्टि की हर वस्तु रसायनिक 
तत्वों से मिल कर वनी हैं, फिर यह रसायनिक तत्व इलेक्ट्रोन, 
प्रोटोन भर न्यूट्रोत का सम्मिश्रण हैं, पर इलेक्ट्रोन, प्रोटोन और 
न्यूट्रोन किस से बने और किस का सम्मिश्रण हैं ? किसी वैज्ञानिक के 
पास इसका उत्तर नहीं है, तो क्या इस सिलसिले का भी इस लिए 
इन्कार कर दिया जाए कि यह कुछ क़दम भी न चल सका ? अगर 
आप ख़्‌ दा को इसलिए सृष्टि का रचयिता नहीं मानते कि यह सिल- 
सिला आगे नहीं बढ़ता और ख्‌ दा का रचयिता और उस रचयिता 
का रचयिता नहीं होता, तो झाप को सृष्टि के हर सिलसिले, दुसरे 
शब्दों में सृष्टि की पूरी व्यवस्था का इन्कार करना होगा, क्योंकि यहां 
का हर सिलसिला कुछ क़दम पर जा कर रुक जाता है । 

आप कहते हैं कि ख्‌ दा को प्राचीन और शाइवत और अपनी 
जात में मौजूद मानना हे तो क्‍यों न सृष्टि ही को' प्राचीन, शाइवत 
और अपनी जात में आप मौजूद मान लिया जाए। निस्सन्देह इस 
प्रकार आप सृष्टि के स्रष्ठा को मानने से बच जाए गे, लेकिन क्‍या 
इसी का नाम ज्ञान-विज्ञान और अनुसन्धान हे ? क्‍या किसी वस्तु 
की कल्पना करने से वह वस्तु मान्य तथ्य बन जाती है ? क्या मात्र 
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आप के कल्पना कर लेने से सृष्टि प्राचीन, शाइवत और अपनी जात 
में आप मौजूद सिद्ध हो जाएगी और आप यह ते कर लेने में न्याय 
करेंगे कि सुध्टि को किसी ने पैदा नहीं किया, वल्कि वह सदा से है 
आ्औौर आप से आप मौजूद है ? और क्‍या आप पूरे विश्वास के साथ 
इस कल्पित आधार पर जीवन का भवन निर्भित कर सकेंगे ? 
यह एक सच्चाई है, भले ही आप इसे मानें या न मार्ने--कि 
सृष्टि के प्राचीन, शाइवत और अपनी जात में झञाए मौजूद होने का 
कोई प्रमाण मौजूद नहीं है | अपूर्ण अनुभवों के झ्राधार पर कुछ वेज्ञा- 
निकों को भ्रम हो गया था कि भूत-द्रव्य अनश्वर है और इससे उन्होंने 
यह निष्कर्ष निकाला था कि वह प्राचीन होने के साथ शाश्वत भी है, 
पर और अधिक अनुभवों से इसकी ग़लती स्पष्ट हो गयी । विज्ञान 
का आम रुफान श्रव यह है कि भृत-द्रव्य नश्वर है अर्थात्त वह न 
प्राचीन है, न शाश्वत । रही सृष्टि तो इस के बारे में अब यह भी 
अन्दाज़ा किया जा चुका है कि कितने श्ररब साल पहले इसकी रचना 
हुई थी।' इस स्थिति की उपस्थिति में आप यह नहीं कह 
सकते कि सृष्टि प्राचीन और शाइवत है और इसका कोई रचयिता 
नहीं है । इसके विपरीत बुद्धि और विज्ञान की रोशनी में आप जितना 
आगे बढ़ते जाए गे, आपका विश्वास दुढ़ से दृढ़तर होता चला जाएगा 
कि सृष्टि प्राचीन और शाश्वत नहीं, नश्वर है, अपनी जात में आप 
मौजूद नहीं, रचना है और इसका कोई न कोई रचयिता अवश्य है। 
फिर प्रश्न केवल सृष्टि की रचना का नहीं कि सृष्टि को प्राचीन 
और शाइवत कह कर आप रचयिता से पीछा छूड़ा लें, प्रशासन, 
नियोजन, तत्वदाशिता, पालनकर्त्त त्व के जो चिह्न सृष्टि में हर भ्रोर 
बिखरे हुए हैं, वह एक ज्ञाता, तत्वदर्शी, नियोजक तथा प्रशासक और 
अत्यन्त दयावान और कृपानिधान सत्ता की उपस्थिति की ओर 
खुला हुआ संकेत कर रहे हैं, तो क्या अन्धे, बहरे और चेतनाहीन 
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१. खुदा है में इस पर स्विस्तार वार्ता मिलेगी। 
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भूत-द्रव्य में आप ये गुण देखते हैं ? अ्रगर नहीं और बिल्कुल ही नहीं 
तो खुदा के माने बिना कोई और रास्ता ही क्या है ? भूत-द्रव्य से तो 
ए्टि के इन पहलुओं का स्पष्टीकरण सम्भव ही नहीं ।' 

यह एक सत्य है कि अनीश्व रवादी और ईइ्वरवादी, दोनों एक 
ऐसी सत्ता के मानने पर विवश हैं जो प्राचीन हो और शाइवत हो 
और किसी रचयिता के बिना आपसे आप मौजूद हो, अनीश्व रवा दियों 
के नज़दीक यह प्राचीन और दाइवत सत्ता, जो रचियता के बिना 
मौजूद है, भूत-द्रव्य है और ईश्वरवादियों के नज़दीक खुदा । इस 
दृष्टि से दोनों की स्थिति समान हे--और 'खदा का पैदा करने वाला 
कोन हू ?” यह प्रइन अगर खदा-परस्तों से किया जा सकता हे, तो 
भौतिकवादियों से भी यह प्रश्न हो सकता हू कि “भूत-द्रव्य को पेदा करते 
वाला कौन हैँ ?' अन्तर जो कुछ है, वह यह है कि श्रनीश्व रवादी जिस 
भूत-द्रव्य को प्राचीन और शाश्वत मानते हैं, वह न केवल यह कि 
प्राचीन और शाश्वत नहीं हें, बल्कि उसे स्वीकार करने से सृष्टि 
के अनेक पहलुग्रों का स्पष्टीरण कभो नहीं हो पाता और न उसे 
आधार बना कर सोचने और जीवन बिताने से मानव-समस्याए हल 
होती हैं । इसके विपरीत ईश्वरवादी जिस प्राचीन तथा शाश्वत और 
अपनी ज़ात में आप मौज द सत्ता-ख़दा पर ईमान रखते हैं, उसे मानने 
से सृष्टि के तमाम पहलश्रों का सन्‍तोषजनक स्पष्टीकरण हो जाता 
हैं, साथ ही इसको मान लेने और स्वीकार कर लेने को बुनियाद बना 
कर जीवन-भवन नि्ित करने से मानव-जीवन की सारी न हल होने 
वाली समस्याए' एक-एक करके हल हो जाती हैं, इसके बाद यह ते 
करना शायद कुछ अधिक कठिन नहीं हैँ कि अनीदवरवाद और ईश्वर- 
वाद में कौन-सा दृष्टिकोण सत्य और मानवता के लिए सफलता का 
कारण हैं और कोन-सा दृष्टिकोण असत्य और विनाश का कारण है । 





१. क्या खुदा की जरूरत नहीं ?” में इस पर सविस्तार वार्ता की जा 
चुकी है । 
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क्या दुनिया में अंधेर है ? 


कहा जाता है कि खुदा होता तो दुनिया में अन्बेर न होता । हम 
देखते हैं कि बाढ़ आती है और वनस्पतियों, जीव-जन्तुओं और 
मानवों के लिए महान विनाश का कारण बनती है, अकाल पड़ता है 
और जीवधारी रचनाओ्रों पर विपत्ति ढाता और अधिकाधिक धन- 
पम्पत्ति और प्राण की क्षति का कारण बनता है, महामारियां ग्राती 
हैं औऔरौर बहुत से लोग उनके हाथों मृत्यु-धाट चढ़ जाते या अपना 
स्वास्थ्य गंवा देते हैं। भौतिक जगत से हटकर इंसानी दुनिया में ग्राइए 
तो आपको और भी अन्बेर नज़र आएगा, कमज़ोरों और गरीबों के 
लिए जीना दूभर हे और उनकी जान व माल व आवरू की कोई 
कीमत नहीं । अन्यायी, उपद्रवी और दूराचारी संसार में दनदनाते 
फिरते हैं और कोई नहीं जो उनका हाथ पकड़ सके । भलाई, चरित्र- 
आचरण और मानवता पर श्रत्याचार हो रहा है, उसको यातनाए' 
मिल रही हैं और बुराई, छल-कपट और बबंरता तथा पैशाचिकता 
का दौरदौरा है। लड़ाइयां होती हैं और अ्रसंख्य लोग, इन खूनी 
लड़ाइयों की भेंट चढ़ जाते हैं, राष्ट्रों को झ्राथिक तथा राजनीतिक 
दशा उलट-पलट हो जाती हूँ श्रोर कभी-कभी उन्तके कदु परिणाम 
भावी नस्‍लों तक को भुगतने पड़ते हैं, यह सब अन्धेर नहीं तो और 
क्या हैं ? यह अन्बर इस बात का निश्चित प्रमाण हें कि किसी 
तत्वदर्शी, कपाशील, सचेत तथा सर्वज्ञाता सत्ता के हाथ में सृष्टि की 
व्यवस्था तथा प्रशासन नहीं हैँ, दूसरे शब्दों में यह कि ख़ुदा नहीं हूँ । 

कसी विचित्र बात हे यहु कि जो घटनाएं ख़ुदाके होने के 
स्पष्ट प्रमाण हैं, उन्हीं को खुदा के न होने का सुदृढ़ तके समझा जा 
रहा हैं । यह मानव-चिन्तन की विडम्बना नहीं तो और क्‍या हें ? 
सच ता यह हे कि सृष्टि के दो ही स्पष्टीकरण किए जा सकते हैं-- 
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एक यह कि यहां की हर घटना कार्य-कारण के नियम के अनुसार 
श्राप से आप घटती है, उसके पीछे कोई चेतता और कोई निर्चय 
काम नहीं कर रहा है । 

दूसरा यह कि एक सचेत और स-निश्चय सत्ता अपने निश्चय 
ओर योजना के अ्रनुसार सृष्टि की व्यवस्था चला रहो है । इन दो केः 
अतिरिक्त तीसरा कोई स्पष्टीकरण सम्भव नहीं । 

पहले स्पष्टीकरण के सिलसिले में एक कठिनाई तो यह है कि 
विज्ञान के आधुनिकतम दृष्टिकोण और सिद्धान्त उसका साथ नहीं 
दे रहे हैं । कार्य-कऋरण का यह क्रम जिस पर भौतिकता की इमारत 
खड़ी थी, विज्ञान के नये सिद्धान्तों की रोशनी में बहुत कुछ संदिग्ध 
हो गया हे,' लेकिन इस वेज्ञानिक तथ्य से हुट कर एक कठिनाई यह 
भी हे कि इस सिद्धान्त के अनुसार देवी विपदाञ्रों का कोई स्पष्टी- 
करण नहीं किया जा सकता । समुद्र से मानसून उठता है और सूखी 
धरती को ओर रुख करता है, इस मानसून से एक क्षेत्र में इतनी 
वर्षा होती हूँ कि फ़सलें नष्ट हो जाती हैं और बाढ़ झा जाती है, 
जबकि उससे मिले या निकट के दूसरे क्षत्र में, जो मानसून के मार्ग 
में स्थित हे, बिल्कुल वर्षा नहीं होती हे या नाम मात्र को होती हें । 
आप कार्य-कारण के नियम के अनुसार इसका क्या स्पष्टीकरण कर 
सकते हैं ? परिस्थिति बिल्कुल शान्तिपूर्ण होती हैँ कि यकायकी 
समुद्र-तट के क्षेत्र भयानक समुद्री तूफ़ान के शिकार होते हैं, समुद्र की 
तेज़ और तीखी मौजें थल-भाग में बहुत दूर तक घुस आती हैं और 
अति भयानक जान और माल को क्षति के बाद यह तृफ़ान समाप्त 
होता है । | 

प्रश्न यह है कि यह तृफ़ान उस निश्चित समय पर क्‍यों आया ? 
इससे पहले या इसके बाद क्‍यों नहीं भ्राया ? और इस विशेष क्ष त्र 


१. देखिए “खुदा है 
शेष 


में क्यों आया ? दूर व नज़दीक के दूसरे क्षत्रों में क्‍यों नहीं आया 
यही प्रश्न चक्रवातों और बफ़े-वर्ना के विषय में भी हू ? महामारी 
का किसी विशेष क्षत्र में बड़ा जोर होता है, निकट के दूसरे क्ष त्रोंमें 
महामारी होती नहीं या बहुत कम होती है । क्या आप इसका कारण 
बता सकते हैं कि ऐसा क्‍यों होता हुँ ? फिर जहां पर महामारी का 
जोर होता है, वहां पर भी कुछ व्यक्तियों पर महामारी का बिल्कुल 
भी कोई प्रभाव नहीं होत।। और जो व्यक्ति महामारी की लपेट में 
होते हैं, उनमें से भी कुछ नष्ट होते हैं श्लौर कुछ कुछ दिनों तक बोमार 
रह कर अच्छे हो जाते हैं, क्या आप वता सकते हैं कि एक ही वस्तु 
के ये विभिन्‍न परिणाम क्‍यों निकलते हैं ? कुछ लोग इसका कारण 
यह बताते हैं कि कमज़ोर व्यक्ति महामारी का शिकार होते हैं भ्रौर 
स्वस्थ तथा बलशाली बच जाते हैं, पर तथ्यपरक बात तो यह है कि 
यह तर्क सही नहीं है । हम देखते हैं कि महामारियों में बहुत से 
बच्चे-जिनमें प्रतिरक्षत्मक शक्ति अत्यधिक होती है--और युवक 
और शक्तिशाली व्यक्ति नष्ट हो जाते हैं और बूढ़े और कमज़ोर 
व्यवित बच जाते हैं । 

आप 'संयोग' कह कर इसका स्पष्टीकरण नहीं कर सकते, क्योंकि 
वास्तव में यह कोई तकंसंगत तथा सन्तोषजनक स्पष्टीकरण नहीं 
है। न यह कुछ गिनी-चुनी घटनाग्रों की बात है कि आप संयोग” कह 
कर छूट जाए । असंख्य घटनाएं हैं जिनका स्पष्टीकरण आपको 
करना है। 

इन तमाम घटनाओं का इसके अतिरिक्त और कई स्पष्टीकरण 
नहीं हो सकता कि एक निरचय रखने वाली प्रभत्वशील सत्ता, जो 
काय-कारण से परे है, भौतिक शक्तियों से जिस तरह चाहती है काम 
लेती है और जिस समय, जिस जगह और जिस तरह, जिस घटना को 
उचित समभती है प्रकट कर देती है । इसी सत्ता का नाम अल्लाह है। 
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यह स्पष्टीकरण कुछ नेसगिक कांडों तथा असाधारण घटनागओरों 
के साथ मुख्य नहीं है। अगर आप गहराई के साथ विचार करेंगे तो 
सृष्टि के हर श्रस्तित्व और इस ऐहिक जगत की हर घटना का अच्तिम 
और सन्‍तोषप्रद स्पष्टीकरण यही है। कार्य-कारण काजो क्रम 
आपको सामान्‍य घटनाओ्रों में कार्यरत दिखाई देता है, उसका भ्र्थ 
इसके अतिरिक्त और कुछ नहीं कि अम्क घटना अम्रुक घटना के 
बाद घटित हुई या बहुत से बहुत यह कि अमुक घटना अमुक गठना 
का परिणाम है। जैसे श्राग जलाने के नतीजे में ताप की अनुभूति 
हुई, यद्यपि इस प्रकार के तमाम' उदाहरणों में यह सिद्ध करना अ्रति 
कठिन है कि वाद की घटना वास्तव में पहली ही घटना का परिणाम 
है ! पर यह बात कि एक घटना दूसरी घटना का परिणाम क्यों है 
ओऔरं इन में एक दूसरे के लिए अनिवार्य होने की वात क्‍यों पैदा हो 
गयी, कार्य-का रण का नियम इसका कोई उत्तर नहीं देता | हम जब 
बरावर इसका अवलोकन और अनुभव करते हैं कि एक घटना के 
बाद दूसरी घटना प्रकट होती है, तो हम ऐसा अनुमान करते हैं कि 
दूसरी घटना पहली घटना का परिणाम है और दोतों एक दूसरे के 
लिए अनिवाय हैं, पर यह जानने का हमारे पास कोई साधन नहीं 
कि ऐसा 'क्यो' होता है ? मानो कार्य-कारण का नियम केवल 'क्या' 
का उत्तर हैं क्यों! का नहीं, हालांकि मूल महत्व 'क्यों' के उत्तर का 
है, जिसे बताने में अनीश्वरवादी बिल्कुल विवश हैं । 


इस मल प्रश्न का इसके अतिरिक्त कोई उत्तर सम्भव नहीं कि 
एक सर्व शक्तिमान तत्वदर्शी, रचयिता तथा नियोजक ने अपनी 
इच्छा और अपनी तत्वदशिता से प्रक्ृतिक नियम बनाये और सब्वे- 
श्रेष्ठ शक्ति से इन्हें सृष्टि में लागू। किया फिर वही है जो श्रपनी 
इच्छा और तत्वदर्शिता के अनुसार इन नियमों से काम लेता है और 
अपनी इच्छा से इस सृष्टि की व्यवस्था चलाता हे । 
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प्राकृतिक नियमों का निसस्‍्सन्देह महत्व है, पर मूल महत्व सृष्टि 
के शासक की इच्छा और निरचय का है। खुदा ने इन नियमों को 
बनाया है, और वही इन नियमों को लागू कर रहा हे, वह इन 
नियमों का पाबंद है, न उनके अ्रधीत । वह नियामक और शासक हे 
और उन नियमों से उच्च और श्रेष्ठ है । वह चाहे तो प्राकृतिक नियमों 
द्वारा सृष्टि को व्यवस्था चलाए और चाहे तो उनसे हट कर सुष्टि- 
कार्यो की व्यवस्था करे । 

इस उत्तर से' सुष्टि की तमाम सामान्य और असामान्य घटनाओं 
का स्पष्टीकरण हो जाता है और सृध्टि के मूल प्रश्न 'क्यों ?' का उत्तर 
भी मिल जाता है। कार्य-का रण के सिलसिले की सर्वेग्यापकता बाक़ी 
रहे या विज्ञान के नए-नए आविष्कारों से वह बाक़ी न रहे, दोनों स्थि- 
तियों में यह स्पष्टीकरण अपनी जगह पर क़ायम रहता है, क्योंकि इस 
स्पष्टीकरण के अनुसार अश्रसल चीज़ कार्य-कारण का क्रम नहीं, 
अल्लाह का सामथ्य और तत्वद्शिता है -सुष्टि के पूरे प्रइन का यही 
एक सन्‍्तोषप्रद तकंसंगत उत्तर है, इस के अश्रतिरिक्त कोई उत्तर न 
सन्‍्तोषप्रद है, न तके संगत । 

प्राकृतिक घटनाओं के पीछे कोई तत्वदशिता नहीं होती और 
वे पूर्णत: अन्याय और निर्देयता का प्रदर्शन हैं। इस प्रकार का भ्रम 
केवल उस व्यक्ति के मन में आ सकता है, जिस की दृष्टि अति 
संकुचित हो और जो जल्दबाजी से नतीजे निकाल लेने का आदी हो। 
जो व्यक्ति सृष्टि का गहन अ्रध्ययन करेगा, वह निश्चय ही इस 
विश्वास तक पहुंच कर रहेगा कि यह सृष्टि तत्वदशितापूर्ण एक 
महान नियोजन है, जिसका हर अंश अपने भीतर अगणित तत्व- 
दर्शिता रखता है और यही वह विश्वास है जो विज्ञान द्वारा हमें 
प्राप्त होता है--ओऔर इस विश्वास तक पहुंचने वाला इंसान यह कभी 
भी नहीं सोच सकता कि प्राकृतिक घटनाओं के पीछे कोई तत्वदशिता 
काम नहीं कर रही है । 
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सच तो यह है कि घटनाए' न केवल भौतिक जगत के लिए अग- 
शित लाभ रखती हैं, बल्कि मानव-जगत के लिए भी उनके लाभ 
महान हैं श्रोर उन लाभों से हुट कर उन का यही एक लाभ क्‍या 
कुछ कम है कि उनके कारण इंसान की बन्द आंखें खल जाती हैं 
और वह संसार की अ्रनशवरता और अपनी विवजश्ञता को पिरकी 
आंखों से देखने लगता हे । धन और सत्ता पा कर इंसान दो सच्चा- 
इयों से अपनी आंखें बन्द कर लेता है, एक यह कि सांसारिक धन- 
सम्पत्ति अनश्वर है और दूसरे यह कि इंसान एक निःशक्ति और विव 
दास है, इसके सिवा इसको कोई वास्तविकता नहीं। ये घटनाएं 
इंसान पर इन दोनों मौलिक वास्तविकताओं को खोल देती हैं-- 
कल पांव एक कासा-ए-सर पर जो आ गया, 
यकसर वह इस्तख्वान, शिकस्तों से चर था। 
कहने लगा कि देख के चल राह बेख़बर ! 
मैं भी कभू किस का सरे पुर ग़रूर था।' 
- भीर 
आज का व्यक्ति धन-सत्ता के अतिरिक्त वैज्ञानिक प्रगतियों के 
नशे में भी मस्त है । वह समभता है कि उस ने प्रकृति पर विजय पा 
ली है । वह कहता है कि उसे खुदा को मानने की जरूरत नहीं 
क्योंकि जो शक्ति खुदा से सम्बद्ध को जाती थी, वह सब 
उसे प्राप्त है । कम्युनिज़्म के ध्वजावाहक और उनके रूसी इमाम इस 
प्रकार की बातें आए दिन कहते रहते हैं । 
ये प्राकृतिक घटनाए भली-भांति स्पष्ट कर देती हैं कि इन दावों 


१. कवि कहता है कि कल मेरा पांव जो एक खोपड़ी पर आ गया, वह 
खोपड़ी ट्टी-फूटी हड्डियों का योग थी। वह खोपड़ी कहने लगी कि 
ऐ बेखबर [ रास्ता देखकर चल, (यह समझो कि) मैं भी कभी किसी 
का दंभी सिर थी। 


डर 


की वास्तविकता कया है, देखने वाली आंखें देखती हैं कि प्राकृ तिक' 
घटनाओ्रों के मुकाबले में रूस और अमरीका सरीखे वेज्ञानिक प्रगति 
के केन्द्र देश इसी तरह विवश हैं जैसे दूसरे देश और ख्‌दचेव, 
माउत्ज्ञे तृंग और चो. एन. लाई जैसे साम्यवादी और अ्रनीश्व रवादी 
नेता भी वेसे ही विवश व्यक्ति हैं जेसे दूसरे व्यक्ति, इस वास्तविकता 
का उद्घाटन कोई सामान्य उद्घाटन नहीं है। यह उद्घाटन इसान 
के परे जीवन का रुख़ बदल देता है और उसे दंभी, अभिमानी, 
अन्यायी और उपद्रवी बनने से बचाता और हितैषी, साक्षात नेतिकता 
और मानेवता की प्रतिमृरति बनाता है। सच तो यह है कि यही एक 
लाभ बड़ी सी बड़ी हानि पर भारी है और इस बात का प्रमाण है कि 
ये घटनाएं भी अल्लाह की तत्त्वदरशिता, नियोजन तथा उसकी दया 
श्रौर कृपा का ही प्रतिविम्ब हैं । 

निश्चय ही इन घटनाओं के कारण बहुत से लोग मौत के घाट 
चढ़ जाते हैं और उनकी मौत से हर भावनायुक्त व्यक्ति को दुख 
होता है, पर इस दुख से बचने की शक्ल कया है ? घटनाएं यदि 
घटित न हों, तब भी लोग मौत का शिकार होंगे और कोई न कोई 
वस्तु मौत के लिए बहाना बन जाएगी । मौत अति दर्दनाक है, पर 
हर जीवधारी के लिए निश्चित है मौत, चाहे किसी भी शक्ल में हो, 
मरने वाले के लिए समान हैसियत रखती है। इंसान चाहे, नातेदारों, 
श्रद्धालुओं और आधोीनों के जमघटे में मरे या उसे बिल्कुल एकान्त 
में मौत आए, दोनों हालतों में उसे मौत की कटुता चखना पड़ेगी 
ओर सब कुछ छोड़ कर खाली हाथ दुनिया से जाना होगा-- 


च्‌ आहंगे रफ्तन कुंनद जाने पाक 
थे बर तख्त मदन वें बर रुए खाक । सा दी 


(जब जान निकलती है, तो तख्त पर मरना क्या, धरती पर 


रना क्या ! दोनों बराबर हैं) _ 
यह है भौतिक जगत के उस “अधेर' की वास्तविकता, जिसे खुदा 


$ न होने के प्रमाण में प्रस्तुत किया जाता है। अब इसानी दुनिया 
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के अधेर पर विचार कीजिए । प्रइन यह है कि मानव-जगत के 
भयानक चित्र को प्रस्तुत करने से श्रनोश्वरवादियों का उद्देश्य क्‍या 
है ? क्‍या इंसान का अन्याय व अत्याचार इस बात का प्रमाण है कि 
खुदा नहीं है ? क्या आप सृष्टि के लिए किसी रचयिता और व्यव- 
स्थापक को उस समय मानेंगे, जब इ सान को मात्र विवश पाए गे ? 
क्या आप खुदा को सिर्फ़ उस समय मानेंगे जब मनुष्य अपने बल से 
न नेकी कर सके न बुराई ? या क्‍या आप का विचार यह है कि 
बुराई के सावेजनिक बन जाने के बाद भी संसार में अधेर न हो ? क्या 
तत्वदर्शिता और न्याय का तक़ाज़ा यह है कि बुराई और अन्याय के 
सार्वजनिक होने का परिणाम अच्छा हो और नेकी के सार्वजनिक 
होने का फल बुरा या दोनों का परिणाम समान हो ? आख़िर आप 
कहना क्या चाहते हैं ? 
सच तो यह है कि मानव-जग्रत की वर्तमान वस्तुस्थिति कदापि 
इस बात का प्रमाण नहीं है कि खुदा नहीं है। यह केवल इस बात 
का प्रमाण है कि इसान चेतनायुकत तथा अधिकारपूर्ण है, वह स्वतंत्र 
है, चाहे वह नेकी का रास्ता अपनाए या दुराई और पैशाचिकता की 
प्रतिमुति वन जाए। आजकल के इसानों की भारी संख्या ने अपने 
स्वतंत्र निश्चय से बुराई और अन्याय और अत्याचार का मार्ग अप- 
नाया | फल यह निकला कि संसार बिगाड़ और उपद्रव से भर गया। 
अगर इसानों की भारी संख्या नेकी के रास्ते पर चलती, तो वस्तु- 
स्थिति इसके विपरीत होती और संसार सुख-शांति और भलाई और 
मानवता की नेमतों से मालामाल होता । 
. अगर इ सान चेतना और अधिकार का स्वामी न होता, तो वह 
नेकी की तरह बुराई और अन्याय और उपद्रव की राह भी न अपना 
सकता था । इस स्थिति में मानव-जगत निश्चय ही अर बेर से पाक 
होता, पर इंसान न होता, पत्थर, पेड़ या पशु होता और उन्हीं की 
तरह प्रकृति के लगे-बंबे तरीक़े पर विवशतापुर्ण जीवन बिताता। 
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यही नहीं मानव-जगत संस्कृति, ज्ञान-विज्ञान की तमाम प्रगतियों से 
भी वंचित होता, क्योंकि ज्ञान-विज्ञान और संस्कृति, इन में से हर 
वस्तु का अस्तित्व और उसका सारा विक्रास इसी अधिकार का 
उपकृत है । 

इंसान के चिन्तन तथा अधिकार का स्वामी होने से कदापि यह 
सिद्ध नहीं होता कि खुदा नहीं है। इस के विपरीत यह इस बात का 
स्पष्ट प्रमाण है कि ख़दा मौजूद है। झ्राप खुदा का इकार करने के 
बाद इसान के चिन्तनयुक्त और अधिका रपूर्ण होने का कोई स्पष्टी- 
करण नहीं दे सकते । चिन्तनहीन, निश्वयहीन और अ्रधिकारविहीन 
भुत-द्रव्य की बलयुक्त व्यवस्था में चेतता, निश्चय ओर अधिकार 
कहां से प्रकट हो गये ? लेकिन अगर झ्राप एक चेतनायुकत, निरचय- 
पूर्ण और अधिकार तथा प्रभुत्व के स्वामी सत्ता को सृष्टि का रच- 
यिता मानते हैं, तो इसान के अधिकार और चेतना का स्वामी होने 
का आप से आप स्पष्टीकरण हो जाता है। इंसान की चेतना, 
निश्चय और अधिकार अल्लाह की चेतना, निव्चय और अधिकार 
का प्रतिबिम्ब है। इसी तथ्य की ओर कुरआन मजीद इन शब्दों में 
संकेत करता है-- 

'तो जब मैं उसे ठीक तरह से बना दू' और उस में अपनी रूह में 
से कुछ फूंक दू ।' 

ग्रगर आप खुदा का इकार करते हैं, तो आप को मानना पड़ेगा 
कि इ सान अधिकारपूर्ण नहीं, मात्र विवश है । वह जो कुछ सोचता 
और जो कुछ करता है,वह विशेष रसायनिक तत्वों तथा वब्यूहाणुश्रों के 
विशेष सम्मिलन का फल है। 'बल-प्रयोग' के इस दर्शन का भर्थ यह 
है कि आप उस स्वतंत्रता तथा अधिकार का इंकार कर दें, जिसे आप 
और हर इ सान स्पष्ट रूप से महसूस करता है। यही नहीं, बल्कि 
इस दशन के अनुसार कोई व्यक्ति अपने किसी कार्य का ज़िम्मेदार 
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नहीं रहता और इसके बाद आप विवशज्ञ हैं कि धर्म, नेतिकता, क़ानून, 
अदालत और व्यवस्था हर चीज़ का इन्कार कर दें, क्‍योंकि इन 
तमाम बातों की बुनियाद इस बात पर है कि इंसान स्वतंत्रता और 
ग्रधिकार रखता और अपने कार्यों का ज़िम्मेदार और उत्तरदायी है। 
तो क्या आप इन बुनियादी बातों का इन्कार करने को तैयार हैं और 
क्या इस के बाद मानव-समाज नष्ट होने से बचा रह सकेगा ? नहीं, 
नहीं, क्या उसके सुधार की कोई संभावना बाक़ी रह जाएगी ? सच 
तो यह है कि इसान अपने झाप खुदा के मौजूद होने का बहुत बड़ा 
प्रमाण है और खुदा के इकार का अरे यह है कि आप ने मानव और 
मानवता सव का इ कार कर दिया--- 
तेरी निगाह में साबित नहीं खुदा का वजूद 
मेरी निगाह में साबित नहीं वजूद तेरा। 
-डा० इक़बाल 
इसान भला या बुरा, जो कार्य भी करता है, उस के तत्काल 
परिणाम नहीं निकलते, उप्त से यह बात कैसे भी सिद्ध नहीं होती 
कि खुदा मौजूद नहीं है और सृष्टि में श्रधेर है। यह बात श्राप उस 
समय सोच सकते थे, जब परिणाम' बिल्कुल न निकलते। सच तो 
यह है कि अत्याचार और बिगाड़ जब हद से बढ़ जाता है, तो प्रकृति 
का कोडा जाहिर होता और उपद्रवियों का बल तोड़ कर के रख' 
देता है । अगणित अत्याचारी और उपद्रवी गिरोह संसार में उभरे 
शौर अपने अ्रमल की मोहलत समाप्त होने के बाद जीवन-पुस्तक से 
इस' तरह मिटा दिए गए कि आज कोई उन्हें जानता भी नहीं है। 
इसी तरह अगर धेय श्रौर सहनशीलता से काम लिया जाए, तो भलाई 
ओर मानवता का बेहतर नतोजा निकल कर रहता है। यह वस्तु- 
स्थिति इस बात का प्रमाण है कि एक सर्वेशक्तिमान तथा नियोजक 
सत्ता मौजूद है, जो हालात पर कन्ट्रोल करती रहती है और उन्हें एक 
सीमा से आगे नहीं बढ़ने देती । 


डेप 


जहां तक परिणाम के देर से निकलने का ताल्‍लुक़ है, यह कुछ 
नैतिक मूल्यों और बातों तक सीमित नहीं है, सृष्टि में बहुत-सी 
चीज़ों श्रौर बहुत-सी घटनाओं के परिणाम देर से निकलते हैं। सृष्टि 
को वर्तमान स्थिति तक पहुंचने में अ्ररबों साल लगे हैं, प्रथ्वी करोड़ों 
वर्ष की आपसी क्रान्तियों के बाद इस योग्य हो सकी है कि उस से 
जीवन प्रकट हो और जीव-जन्तु और मनुष्य उस' पर बस सके ? 
कृषक कुछ फ़स्लें तीन महीनों में काट लेते हैं, कुछ छः महीने में, कुछ 
वर्ष भर में । ऐसे ही अगर मानव-कार्यों की खेती कटने में देर लगे, 
तो यह विचित्र क्यों है ? और यह इस बात का प्रमाण केसे है कि 
खुदा नहीं है । 

बुराई और अत्याचार और उपद्रव के सर्वेव्यापी होने से संसार 
की शान्ति समाप्त हो गयी है और वह घोर विपदाओं का शिकार 
है। यह इस बात का खुला प्रमाण है कि अनीश्वरवाद और अनेति- 
कता मानवता के लिए घातक है और मानव-विकास' के लिए मूल 
महत्व भौतिक प्रगति को नहीं, धामिक और नेतिक मुल्यों को प्राप्त 
है । यह इस बात का प्रमाण भी है कि खुदा, धर्म और नेतिकता प्रामा- 
शिक तथ्य हैं। उनका स्वीकार करना मानवता के लिए कल्याणकारी 
है और उन का अस्वीकार करता नाश-विनाश का कारण | 


है 
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